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ADVERTENCIA 


Este trabajo ha side ledactado con intencion 
cientificu. No es, pues, labor de propaganda contra 
la raza indijena: seria eso pueril i sin ningun fin 
practico. No es tampoco un idilio para ensalzar las 
cualidades de nuestros aborijenes, porque tal obra 
tendria el inconveniente de perturbar el criterio pu- 
blico i dificultar, por consig-uiente, el plan de asimi- 
lacion de los 70 u 80 mil indijenas que aim sobre 
viven. 

Nuestro prop(5sito primordial es allegar un peque- 
flo concurso a este proyecto de convcniencia na- 
cioual. 

Tiene este libro otro interes de orden te<5rico: 
dar a conocer a la raza en aspectos que no pudie- 
ron estudiar los cronistas, i suministrar algunos datos 
sobre institucioncs de conociniiento contemporaneo, 
como el totem, el tabii, la majia i otras. 

No seria posible buscar luz suficiente en los cro- 
nistas acerca del orijcn i dcsarrollo do la sociedad 
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araucana, pues no comprendieron estos investiga- 
dores las transiciones que habia esperimentado la 
tribu en el trascurso de los siglos hasta Uegar a la 
familia patriarcal. 

Como no conocian sino las instituciones natales, 
establecieron similitudes errdneas entre la estructu- 
ra social de los indios i las formas europeas. 

Los restos sobrevivientes del pueblo araucano i 
metodos modernos de investigacion, facilitan la tarea 
de rehacer algunos datos de los cronistas i adelan- 
tar otros de los limites en que los dejaron. 

Las comunidades indijenas existentes tienen, so- 
bre todo, para la ciencia un valor inapreciable. por- 
que, no habiendo cambiado algunas la situacion de 
sus vivicndas i lo esencial en la organizacion i usos 
de sus antepasados, se prestan a la observacion ac- 
tual con hechos autenticos que no dejan lugar a 
duda en muchos puntos. 

Por lo demas, el plan de este libro es mui senci- 
Uo: va dividido en dos partes que dan a conocer el 
medio natural i social primero i el alma araucana 
en seguida; se estudia la evolucion de las institucio- 
nes indijenas i se hace el amllisis psicol6jico de 
ciertos estados social es. 

El Autor. 


PARTE PRIMERA 


MEDIO NATURAL I SOCIAL 


OAPITUI/) PRIMERO 

Rejimeri paterno 

Foriiirt social a la llejjada de los conquistadores. — V'estijioij del tottMii 
en la epoea histurica. — Ubicacioii de las primitivas ii^rupaeioiies 
patriai'cales. Las raiiclien'as aiiti^^uas i sus moradores. Et] gru- 
po local. — Jja. zona o agregado de ^riipos. Denoniinjiciones de> 
los anti^ruos docunientos espanolos. IVrsistencia de la or«ii^aniza- 
cion antig"na de los •;:nipos simples. — De.noniinaciones territoriales 
iisadiis por los iudios. Pei>onali(bnl del ^nipo. - Parentesco 
ii;;iiatieo. -Kl jefe del j^rupo. Trasniision de la jefatiira al pri- 
Hu>jeiiito.- La zona tribal.- Su jefe. La eonFederaeion rejional. 
Su jeFe. InHvienria de los Funeionarios es[»ai\oles en las ideas 
de administracion de los araiicanos. — Con federaci ones de los iilti- 
mos tiernpos de la Araucania libre. — Decacadencia del cacicazj^o. 

Al arribo de los ospafioles al territorio araucano, se encon- 
traba establecida ya en el la familia paterna. 

Aunque debieron preceder largos ciclos de desenvolvi- 
miento social para pasar de otros tipos do organizacion a la 
sociedad patrinrcal, a fines dol siglo XV no habia Uegado a 
su terraino esta trarisformacion. 
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Investigaciones pacientcs practicadas con el auxilio de 
tradiciones i supervivencias de costumbres remotas i con los 
indicios que suministran los primeros escri tores espafioles, 
se puede afirmar con verdad que este tmnsito sc aetivo en 
la primera raitad del siglo XVI mediante la inHuencia de la 
conquista peruana i las condicionos favorables del medio 
natural. 

Por intermedio de los indios que liahitaban al norte del 
Biobio, aprendieron los del sur de cate rio el cultivo de al- 
gunas plantas, principalmente del maiz; a domestiwir i re- 
producir el llama (hueque), a hilar i tejer. 

De manera que los araucanos se hallaban al arribo de los 
conquistadores en un pcriodo de barbaric que bien pudiera 
calificarse de medio. 

Este proceso hacia la familia basada en la pateinidad, se 
fijo por ultimo a fines del siglo XVI, con los nuevos horizon- 
tes de existencia creados por el contacto de la raza mas ade- 
lantada de los conquistadores. 

Pero a causa de la lentitud con que se van borrando las 
instituciones en los pueblos de cultura incipiente, se hallan 
testimonies irrecusables de que los aborijenes conscrvaban 
a la llegada de los espaiiolcs huellas de organizacion i prac- 
ticas totemicas, anteriores en varies siglos al i)atriarcado i 
(lue serviran de punto de partlda al estudio de la familia, do 
la relijion i otros aspeclos de la vida araucana. 

Totem (^s una espresion toraada de los pieles rojas. 

Eu rcsiimen, he aqui las ideas de que era objeto. 

La fauna, la flora o alguna particularidad jeografica, solian 
haccrse espcciales o not^ibles en niuchas comarcas. Asi, en 
unas abundaban los zorros, en oti'as habia una clasc de cu- 
lebras de color especial, lagunas o rios que en determinados 
parajes tenian honduras profundas. Como el horabre primi- 
tive tendia a personificar la natuialeza i a venerar las gran • 
des fuerzas destructivas, se orijinaba de ciida una de esas 
circunstancias una idea supersticiosa, un fetiche, que se tras- 
formaba con el tienipo en el jenio protector de la familia o 
del clan. «A1 estado inferior dc cultura en que se hallaba el 


hombre de este tiorapo, correspondiaen lo relijioso lo que ha 
dado en llamarse animmnoy> (I). 

Cuando las unidades socialcs tuvioronnecesidaddedistin- 
guirse entre si, tomaron el nombre del totem, que paso a te- 
ller, por lo tanto, cardcter relijioso i social. 

« Al efecto, cada f ratria adopto comunraente uii animal, con 
menos f recueucia una planta u otro objeto cualquiera, i la 
iraajen del animal, de la planta o del objeto fueel emblema, 
i su nombre, el nombro propio de la fratria. Asi, una fratria 
se llamo lobo; otra, zorro; esta, nube; aquella, rio; la de alia, 
Hor; i todas usaban como distintivo la imajen de su totem, 
pintarrajeada en las carnes o en los vestidos, Sieudo el totem 
emblema de la patria, sirvio en adelante para espresarla. 
El totem fue el signo; la fratria, la cosa signiflcada. De aqui 
la regla: «Enti*e indivlduos del mismo totem, la union se 
* xual es tabu, vedada; licita entre peisonas de toten dis 
< tinto* (2). 

El totem «casi siempi'c es un ser animado; mui rara vez 
un objeto inanimado. Su importancia consiste, principal- 
racnte, en que los individuos hacen arrancar de 61 su filia- 
cion» (3j. 

La alianza que el biirbaro juzga existir entre su clan 1 una 
espccie animal, esta calcada de la que une adosgrupos o 
tribus. Supoii(\ adenias, a los animales los misraos senti- 
mientos de furor o venganza que los hombres se sujieren 
unos a otros cuando se ha violado alguna prescripcion. Esto 
lo llcva a pcisuadirse de que los animales estan constante- 
mento preocupados del hombre (4). 

«Iia sangrc que corre por todo individuo del clan, es la 
sangi-e del ser niitico d(* quien desciende. Esta sangre es el 
alma del grupo) el principio comun, el comun vinculo, la 
substancia vital por cuyo medio el totem se perpetiia: es el 


(1) Sales i Fcnv Tratado dr Sifcinlojinj tomo II, pnj. 62. 

(2) Id., id. 

I'd) SchoolemFt, Indian Irihid^. 

f4; noiisciitiui. />/ sitrh^inffiv qrnHiqne, 
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totem mismo que adquiere un camcter saij^rado. Pei'o todo 
lo que es sagrado en las relijioues primitivas, deviene para 
los hombreSj objeto de infinitas proliibiciones. El respeto 
lelijioso proscribe toda idea de contacto, pues la saiij;re de 
cada individuo tieiie con ?1 totem tan estrecha relacion; pro- 
hibido comerla, tocarla i hasta pronunciar su nombro)/ (I ). 

De aqui provienen muchos tahiis que hasta hacc poco so- 
brevivian entre los indios. 

«E1 totemismo es uno de los fenomenos constantes i je- 
nerales que se desenvuelven on la historia de la humanidad.» 

Algunos escritores espafioles consignan, al hablar de las 
costumbres araucanas, breves noticias que son rastros de una 
vieja orgariizacion totemica. 

Pedro de Valdivia insiniia en una de sus cartas al rei el 
sistema del totem en estas palabras: «T.ucgo leparti todos 
los caciques que hai del rio (Cabtena o Cautin) para aca, sin 
dar ninguno de la otra parte, por sus levos, cada uno de su 
nombre, que son como apellidos, i por donde los indios reco- 
nocen la subjecion a sus superiores, etc.» 

Posteriormente dieron los escritores ospailole? noticias 
bastante esplicitas acerca del parentesco totemico que se 
designaba con la palabra cugaj apellido, linaje o familia, i 
que provenia de simbolos tornados del reino animal o veje- 
tal. En todas las tribus existian todavia en los siglos XVI i 
XVII estirpes que llevaban el nombre do antu (sol), cagten 
(pato), calquin (aguila), cura (picdra), yone i'ball(Mia), pangi 
(loon), vilu (culebra), luan (liuanacoj, etc. (2;. 

Febres aporta acercii de este particular cl iniportante date 
que sigue: «I notese aqui que sus norabres siempre son com- 
puestos a lo menos de dos palabras, de las cuales la una es 
el nombre propio de su linaje, o caga^ o digamos apellido, 
como lavquerij leuvu, nahuel, pagi, guru, calquin, etct., esto es, 
mar, rio, tigre, leon, zorro, aguila, etc. I aunque en los co- 
yaghtunes se nombran con el nombre entero, mas en sus pla- 


(1) Viazzi, Litc/ia de .sf.ro,v, \n\]. 310. 

(2) Najora, Dcsengauo I reparo de In giwrra dc CInh', jmj. 4(). 
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ticiis familiares suelen nombrarse con sola la primera pala 
bra, i una silaba, o Ictra de la segunda, vft" Vuchalav por 
Vuchalauvquen, mar grande; Millaleu por Millaleuvu, oro 
del rio, o rio de oro; Curifl o Curiftam, por Curifiancu, agui- 
liicho neg!*o; lo cual al principio no deja de causar alguna 
confusion* (1). 

FA historiador Molina adelaiita mas este orden de investi- 
gaciones. «rjos norabros de losaraucanos son corapuestos del 
nombre propio, que suele ser un adjetivo o un numeral, i del 
apellido de la familia, el cual se pospone sierapre al nom- 
bre propio, como se usa en Europa; por ejemplo, carilemu, 
verde bosque; meli-antu, cuatro soles. El primero denota un 
individuo de la familia de los lenius o de los bosques, i el se- 
gundo de la de los antaa^ o de los soles. No hai alii cuasi al 
gun objeto material que no suministre un apellido noble. De 
donde vienen las familias de rios, de montes, de piedras, de 
leones, etc. Estas familias que se llaman cuga o elpa^ son 
mas o menos respetadas, a proporcion del grade de ellas o 
de los heroes que ban dado a la patria. El orijen de tales 
renombros es desconocido; pcro cicrtamente precede mu- 
chos siglos a la epoca de las conquistas espailolas» (2). 

Hace pocos aftos qne aun quedaban en las costunibres 
indijenas hechos autenticos que disipan todo jenero de du- 
das acerca de la existencia del totem araucano. 

En muchos grupos se encuentran todavia los dos fenome- 
nos asociados del totcmismo: lugares con nombres deanima- 
les i culto tributado a la cspecie oponima, aunque no siem- 
pre fuese esta exactamente reverenciada. 

En el cambio frecuente de la toponimia indijena, muchos 
nombres de animales han desaparecido, pero se han perpe- 
tuado otros que pertenecieron, a no dudarlo, a la antigua 
denominacion totemica. Apuntarlos todos seria prolijo e 
iniitil; basta con unos pocos. 


'(I I Artt de la hnifpta ChUi'iia, p?ij. !)2, de La odiciou orijiiml 
lTr,i. 

(2) Molina, Conipendlo fi*'.,Uistona Civile paj. 187. 
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AlhuellancO; anima del aguilucho. 

Arinco, rana ariinco, animal milotojico. 

Huequen, del llama aclimatado i I'eproducido en Chile. 

Luan, huanaco. 

Nanco, aguilucho. 

Quilquc /'quililque) alcon. 

Chelle, gabiota. 

Colocolo, gato montes i un mito. 

Raqui, bandurria. 

Quilquil, buho. 

Caicai, nombrc de un mito. 

Nahuel, tigre (1). 

Mahuelvuta, tigre grande. 

Guirivilu, animal raitolojico. 

Pequen, ave. 

Pupafli, los leones. 

Pilmaiquen, golondrina. 

Rucapillan, casa de pillan (espiritu mayor). 

Trehuanqui, alacran. 

Choique, avestruz. 

Quclenquelen, peuco. 

Piguchen, animal mitolojico. 

Chomulco, caracol. 

Yene, ballena. 

Son numerosos los lugares en cuyo nombrc entra alguna 
de las palabras mlu^ culebra; manque^ condor; quirque^ la- 
garto; quilquil, chuncho (Falco feraorales); didlin, abeja, etc. 

La creencia en la accion majica de los animates, por sub 
i^ritos, cantos i movimientos se encuentra en todo vigor en 
los distintos ramales de la raza. Por algunos animates siente 
el indio un temor supei'sticioso, un respeto absolute, que le 
impiden dailarlos i hasta mirarlos (tiibd, vedado), vestijio 


(1) Tainbiou llanian hoi los iudios al tigre ngen iiidliuida (dueiio 
de la iiiontafiaj i trapial, este ultimo traido de la Arjcntina. Los arau- 
caiios arjentinos lo Hainan adenias «liombre grande » 1 lo respetan eomo 
ser superior. 
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evldento, fragmento petrificado de un renioto culto a los 
miarnos. 

La culebra (Coronella chilensis), especialmente la de color 
rojo, es la serpiente mitica del araucano, que simboliza una 
fuorza maleflcfl: su mirada lo ospone a pcligros i desgraeias 
inevitables, como enfermedades de la vista, cojera, etc. El 
lagarto listado de negro i bianco, pertenecia a los raitos ser- 
pientes que no podian mirarse ni atacarse. 

El lugar Maquehue, rio Cautin por medio con Temuco, es 
un loinaje estenso donde abundan las cijlebras (1). Reside 
aqui desde tiempo Inmemorial la familia VilUj compuesta de 
los caciques Pfilnevilu (culebra turqui), Melivilu (cuatro cu- 
lebras), Alcavilu (cuiebra macho), Giinivilu (culebra zo- 
rro, raito). 

En este grupo se conserva un teraor atavico al roptil, 
raantenido en los dibujos de algunos utensilios, en cuentos i 
tradiciones. 

La anotacion de una do estas ultimas demostrara que on 
las costumbres araucanas se petrificaron algunas ideas del 
antiguo totemismo. 

En algunos parajes de este lu.2:ar las culebras se envolvian 
en las pntas de las vacas i les chup.aban la leche. Nadie se 
atrevia a interrumpirlas, ni niucho menosa herirlas, porque 
habria sido provocar el enojo do las culebras i hacer lo que 
ningun horabre habia hecho en el trascurso de los siglos, 
aunque las vacas se enflaquecieran i las ubres se les se- 
caeon (2). 

En otros grupos quedan indicioa de una lejana veneracion 
al Tiuncu o aguilucho (Buteo erythronutus). Es el guardador 
del rebafto i cuando lo ven aobre un arbol, lo saludan con 
respeto i le dan el tratamiento de «eorapafierito». 

Micntras mas peligroso era el animal o el pajaro, mayor 
veneracion inspiraba. 


(1) El doctor Arnmndo Pliillippi doscribo una daso osppcinl de eate 
lu^rar en los «Aiiales de la Universidady, 

(2) Recojida per el autor. 
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En el lu'imero de las aves, insectos i reptiles que les ban 
inspirado temor i adrniracion, se cuentan el chuncho (Glauci 
dium nanum), q\ peuco (Autenor unicinctus), el cernicalo- 
(Tinnunculus cinnamominus), el nuco (Asiobrachyotus), el 
pequefl (Speotyto canicularia), las ci^ueilas, ol cuervo o ga- 
llereta (Plegadis guaraunaj, la pordiz, la Uoim (Trupialis mi- 
litaris), el chucao fPtoroptochus rubocula), el condor, o bui- 
tre, la cuca (Ardea cocoi) ol moscardon. La bandurria 
(Theristicus caadatus) indicaba al pasar por un lugar que el 
proximo viaje de algun indio Beria feliz. 

En cambio, las tribus cazadoras del esto veneraban al 
avestruz i al huanaco (Auchenia guanaca; (^ue les asegura- 
ban una parte de su aliraento. 

Los demas clanes sentian un respetuoso temor por ciertos 
actos o gritos del zorro, personificacion de la astucia i del 
robo lejitimo contra los estraftos; el treguil o frailccillo (Va- 
nellus cayenensis), que simbolizaba la perspicacia) de la 
machi o curandera (1). 

El vuelo grito de estas avcs i animalcs auguraban pros- 
pera o mala fortuna, sogun el lado en quese verificaban, de- 
recho o Izquiordo. 

Oomo entre los araucanos, a semejanza do otros pueblos 
incivilizados, la miisica i la danza tienon rolacion intiraa 
con la vida relijiosa, algiinos dc sus bailees eran imittados de 
los movimientos de animales i pajaros, ospecialmcnte del 
avestruz (Rhea amer) i del treguil ( Vanellus cayenensis). So- 
lian mezclar, asimismo, en sus invocacionos nombres zoolo- 
jicos con los de sus mitos i espiritus tutelares, en todo lo que 
no es aventurado ver restos de un culto teriomorfico. 

Fuera de este culto a una especie animal, no es raro ha- 
liar en estas reminiscencias del toten antiguo de los arauca- 
nos, vestijios de su estension a espiritus raiticos individua- 
les, dc los quehan creido descender los miembros do algunos 
clanes, como el de Pihuichen (en Chol(»hol) i Ouirivilu 
(nguriivilu, diversos lugares de este nombro. 


(1) luforines recojidos en algunas reducciones. 
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Sobrevivencia del totemismo, fuc igualmente la pintura 
del rostro, vestijio sin duda del tatuaje, que los espaftoles 
eneontraron a su an ibo al territorio. 

El tatuaje, que no es un simple adorno sino un signo de 
reconocimiento entre los elanes, se mantuvo en la forma 
atenuada de pintura de la cara hasta los ultimos aflos de 
vida indopendiente de los araucanos. Los historiadores anti- 
guos suelen hacer lijcras roferencias a esta costumbre, i 
hasta hace poco se veia de oidinario a muchos indios con el 
rostro pintado de rojo, que obtenian de algunas raices, tie- 
rras o polvos que sabian preparar i despues obtenian de los 
comerciantes. Llamaron colo esta pintura lacre i ahora la 
designan quelihue (1). 

Marifio de Lobera dice que en las primeras peleas con los 
conquistadores los indios venian «mui lucidos con las pintu- 
ras de sus rostros, que estaban matizados con la variedad 
de colores*. Carvallo confirmaba mas tarde esta noticia: «Se 
adornan tanto los hombres como las raujeres con pinturas 
encarnadas de figura triangular, que se ponen en las meji- 
Uas i barba, tirando poi- todo el rostro tros lineas negras 
desde los parpados i labio superior». 

« Los quo se hallaban por aquellas partes cran de condi- 
cion domestica, i aunquo se pintaban i tomaban las armas a 
su modo para defender sus habitaciones, duraban poco en 
la resi8tencia» (2j. 

No haeo muchos anos quo subsistia en muchas agrupacio- 
nes la costumbre de pintarso el rostro, accion que se espre- 
saba con la palabra huirca. Desde las mejillas partia una 
linea lacre {colo) que daba vuelta por la barba, formando 
angulo. Iba orillada por otra linea no^ra (codio). Para que 
no se borraran mui pionto, se mezclaban con sebo las mate- 
rias colorantes. 


(1) Datos recojidos, 

(2) J. Porcz do (rarcia, (mi su relacion del viaje de don Garcia de 
Mendoza al siir de Valdivia. 


En idolilloa de c^rodn do npoca mui nntii^ua, so vodibiijnda 
la pintura fnoial con bastaiite simotria i perfe(*cion (1). 

Costunnbres nupciales sobrevivientos hasta liace algunos 
afloa a eata fecha, ban dejado rastroa ovidontes del matiinio- 
nio por rapto, que correapoiidia al elan totemioo. 

Antes que la familia patriaronl ontrani a un poriodo do 
franco dosonvolvimiento, Ins ns^rnpaeionos del ponionto ba- 
bian catableeido au residenoin on ol litoial i las del oriente 
en laa orillas de loa rioa i la<2:os, donde los peoos, los nio 
luacoa i las plantas los proporeionaban alimento regular i 
continue. 

Eata reooneentracion de las habitaeiones, con referoncia 
al vallo central, se notaba aobi*e todo en las uiarjenes de Jas 
j^randea corrientea, eorao el Biobio, el Cbolcbol, ol Cautin, 
Imperial, Tolten, etc., i do sua atluentos principales. 

l^a mayor donsidad de la poblacion se balbiba on laa ribe- 
i-aa del mai\ En cambio, ibn raloando haeia la cordiJlera de 
los Andes (2). Prueba evidento de que Ins tribua ictiofap:aa de 
Ina orillaa del oooano se babian transformado en terrostrea 
eorriendoae en otrns epocas por las cuencas de loa rioa hasta 
el valle lonjitudinal i loa Andes. 

Eaplica aaimismo el oi'ijen coslino de las a^rupneiones 
centrales, la afioion no ostinguida liiista lioi del indio u la 
alimentacion de produotoa mnrinoa (yj). 

Vivian entonces las familias agrupadas en ranoberias po- 
quei'ias. Todas ostas aldeillas eonstaban de uii numoro nnlu- 
cido do babitacionos oirculnres, quepooas voces exoodian do 
50. Entonces ni despuoa las aglomeraoionospatriarcalosfue- 
ron susceptibles de ni'imero fijo de viviendas. 

En dos tros de ollas, do ordinario las mojores, residia uu 
jefe, cabeza de i'amilia. En las d(»mas, separadas por algunos 
metros, habitaban los parientes inmediatos, como los hernia- 
noa aej2^undoa, tios, pi'imos, etc. 


(1) De la eolec'cion clc^l mitor. 

[^'J) Inronncs de Pedro de N'aidivia al rei. 

(J,]) Vease el ca]n'tulo Mrdinfi dc exu^ttncias. 
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AgregAbanse a esta familia, a titulo de aliados, algunos es- 
trafios, como emigrados de otras tierras, servidores, prisio- 
neros i desertores del enemigo, todos los cuales se encontra- 
ban en condiciones que no discrepaban mucho de la que 
correspondia a los miembros unidos por lasangre. Llegaban 
con el tiempo a suponerse tambien procedentes de un ante- 
pasado comun. 

Todos estos elementos que formaban una clase inferior, 
contribuian a incrementar el poder del jefe de la farailia, el 
cual los utilizaba tambien en trabajos comunes. Tal fu6 el 
orijen de los cona (jente de guerra) i reche (simple indio o 
moceton). 

Estas rancherins de parientes ocupaban un solo lugar, 
que se estendia en proporcion al niimero de individuos. Era 
un grupo local. 

A cierta distaneia de un grupo i en distintas direcciones 
se hallaban radicados otros, con la separacion a vecesde al- 
gun accidente del terreno. Era una serie de familias que 
ocupaban una zona. 

Los parientes del grupo local constituian, pues, una pe- 
quefla comunidad indopendiente i autonoma, que reconocia 
un solo jefe. Segun el principio de autoridad paternal, esta 
sociedad no podia f racmentarse, porque los hi jos varones del 
jefe quedaban siempre bajo la dependencia de este cuando 
formaban por matrimonio una rama secundaria. En esta for- 
ma social se producian, sin duda, varias ramas secundarias, 
pero alrededor del tronco principal. 

El conjunto de zona fue una simple confederacion de gru- 
pos, los cuales, teniendo cada cual un jefe a su cabeza, se 
consideraban reunidos por comunidad de raza ode intereses 
i se coligaban a menudo para prestarse mutua proteccion. 
De manera que cada uno de estos agregados de grupos 
equivalia a una tribu,'o a la gens de los griegos i romanos 
i al clan de los americanos. 

Pocas huellas ban dejado los documentos antiguos acerca 
de la organizacion politica de los araucanos cuando entra- 
ron al dominio de la historia. En algunos relatives a la con- 

2 p. DEL p. ARAUCANO 
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qulata^ se encuentrau los terminos levo i cavij que usaron lo8 
escritores i guerrei'os de esa 6poca: «i les reparti los levos e 
indios dellos de dos leguas a la redonda para el servicio de 
la casa» (1). 

Equivalen sin duda esas dos eapresiones traidas a Chile 
del norte del continente, a las divlsiones sociales de la gens 
i del grupo patriarcal. 

En los titulos de encomienda a Lorenzo Bernal de Merca- 
do se lee: «os encomiendo en vos el levo nombrado Curape 
con sus caciques principales que se Uaman, etc.; e mas os 
encomiendo el lebo nonnbrado Niningo (Nininco) con sus ca- 
ciques principales, que son, etc.; en nombre de su majestad 
encondamos en vos el repartimiento de indios que en los ter- 
minos de la ciudad de los Confines tuvo e poseyo Diego Ca- 
no, ya dif unto, que son el lebo de Guadaba, con seis caciques 
i el lebo Cuyuncabide, que son caciques, eto (1). 

En otro titulo a favor de Juan Montenegro: «os encomien- 
do la regua de Coipalaviven, que esta en las cabezadas de 
Rauco, con los cabies Popillo, cavi Guercon, cabi Llobu- 
co, etc.» (2). 

En una encomienda que dio Valdivia a Luis de Toledo: 
•encomiendo por la presente en vos el lebo dicho de Lucone 
con sus caciques; asiraismo os encomiendo pd.ra el servicio 
de vuestra casa en la ciudad de Valdivia, donde habeis de 
ser vecino, el principal llamado Navaljinemo, con ochenta 
casas que tienen i los indios dellas» (3). 

El grupo patriarcal era una division politica que en la 
lengua indijena se designaba rehue i equivalia a la parciali- 
dad de los espafioles. Cuando el conjunto de casas tenia di- 
mensiones menores de la ordinaria, se llamaba lov i tambien 
quifle lovche, un lugar. 


(1) Cuarta cai*ta de Pedro de Valdma al rei. 

(1) Medina, Coleccion de Dociimeivtos InAdUos, tomo XXIII. 

(2) Medina, Coleccion de Docuvaentos InidUos. 

(3) Medina, Cohiccinn de Documentos InMUoSy tomo XIII, pi}. 
341. 


ihl?^^fS^ii:tW^ . 
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La gens o tribu, conjunto de {^rupos, se llamaba aillarehue 
de ailla, nueve, i rehue, Designabase tambien vill mapu (to- 
da la zona) i equivalia a la reduccion de los espyiloles. 

Provenia esta designacion social del relme o tronco do 
arbol eon ramas renovadas que se plantaba i se planta to- 
davia para las fiestas de indole relijiosa. Probablemente ca- 
da grupo tenia esta divisa. 

De raanera que el aillarehue o reduccion debia constar, se- 
gun los cronistas i lexicografos del araucano, de nueve par- 
cialidades. Pero, como en las sociedades inferiores las ins- 
tituciones no tienen formas fijas i rijidas como en los pueblos 
modernos, sino diversas i adaptables a las circunstancias, el 
niimero de nueve rehues pai*a forraar un aillarehue o tribu 
variaba en mas o en menos. 

En pocas manifestaciones de la vida politica del araucano 
ha qucdado tan intacta su individualidad primitiva como en 
la ubicacion de sus vivicndas. Hapersistido esa distribucion 
domiciliaria hast I la fecha. Solo ha variado el ni'imero de 
habitaciones i por consiguif^nte el do sus moradorcs. Alcan- 
z6 su mayor dilatacion el conjunto de casas en el poriodo de 
florecimiento del patriarcado, en los siglos XVI iXVII, para 
descender en los sucesivos. 

Asi, un jefe de familia tiene sus habitaciones, dos o tres 
rucas, en que se albergan sus deudos inmediatosi allegados. 
A poca distancia vive una segunda familia con mas o menos 
casas, eu seguida otra i sucesivaraente varias mas, ligadas 
todas por vinculo de parentesco real o supuesto. Tal es el 
grupo actual. 

La tribu de Quepe consta solo de tres grupos, entre el rio 
de este nombre por el norte i el estero Pelal por el sur. El 
del oriente se llama Huecameu, en ellugaren que hoi se en- 
cuentra el pueblo de Quepe; el del poniente conserva el 
nombre de Pelal i el del centre se denomina Trapilhue. 

En el grupo local de Huecameu reside la parentela de los 
Hual: Marcelino Nahuelhual ocupa un paraje al oriente del 
pueblo; Juan Huenchual, que tiene el titulo de cacique, otro 
mas al norte, i Juan Aflihual, que vive en el mismo pueblo, 
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por haberse delineado 6Bte en su misma posesion. Todos pro- 
vienen de un ascendiente coraun, jefe del Hualmapu o tierra 
de los Hual. 

El grupo de Trapilhue esta dirijido por el cacique Huen- 
chuiiir i el de Pelal por Manquilef, que ha ejercido ascen- 
diente en toda la tribu. Dividese este grupo en los lugares 
de Huechufl, Rucahue, Alcaflirre, donde vive Manquilef, Me- 
Uebhe i Huapi. 

En la zona de Truftruf hai un grupo de parientes, vecino 
a la ciuiad de Temuco, que, ni por esta circunstancia ha 
perdido la forraacion caracteristica de las comunidades arau- 
-canas. Varias familias ocupan en un solo lugar distintos pa- 
rajes con su norabre respectivo cada uno. 

En el para je de Collerrahue vive: 

Est6ban Romero. 

En el de Lleupe, Juan Sandoval. 

En ol de Cahuintiie, Pichuman, moceton. 

En el de Fuilco, Juan Quidel. 

En el de Millahuesco, Jos6 Maria Romero. 

En Caifuco, Antinao. 

En Vutamallin, Juan Tori. 

En Catripilli, un moceton de Sandoval. 

El jefe principal de este grupo fu6 el cacique Sandual 
(Sandoval). Una de sus hijas caso con Esteban Romero, ma- 
puche. De aqui vino el entroncamiento de todos con una fa- 
mil ia casa. 

Hoi un ^rupo tiene entre diez i veinte casas. En una de 
^stas suelen asimilarse hasta quince personas. En la vivien- 
da del cacique Huechuftir de Quepe, por ejemplo, viven el, 
su mujer, dos hijas, dos hijos solteros i un sobrino. En las 
demas, otros parientes. En suma, como cien personas en 
veinte casas. 

En la ruca de Antonio Tropa de Cholchol, viven el i sus 
dos mujeres, un hijo, cinco hijas, un sobrino i un tio. 

El con junto de moradores de estas viviendas se Uamo rw- 
catuche, jente de la casa. 

Habia en la lengua una palabra que denotaba una rejion 


22 — 


completa^ en la que se hallaban radicadas varias tribus, el 
u^tranmapu; pero signiflcaba una seccion jeografica i no so- 
cial. Se reconoeian cuatro de estas divisiones, paralelas de 
norte a sur, a saber: lavquen mapu (tierra del mar) era el 
nombre de la rejion de la costa; lelbun mapu (tierra del lla- 
no), la central; inapire mapu (tierra cercana a la nieve), la 
subandina; pire mapu (tierra de la nieve), la andina. 

Puelmapu se llamaba el pais del este, la Repiiblica Ar- 
jentina. 

El uutranmapu de la costa tenia ocho tribus i mas de cien 
grupos; el de los llanos, cinco tribus i como cincuenta grupos 
(1). Igualniimero o poco m6nos se contaban en los restantes* 

Los indios empleaban otras denominaciones particulares^ 
. que signiflcaban la procedencia jeogrAfica de los individuos, 
especies de nombres nacionales. 

Pehuenche^ jente del pehuen (Araucaria imbricata). de los 
Andes. 

Huentechey jente de arriba, al este del valle central. 

Nagche, jente de abajo, de la f alda oriental de la sierra de 
la costa. 

LavquenchCy jente del mar. 

Lelvunche, jente del llano. 

Picunche, jente del norte. 

Nguche, jente del poniente. 

Guilliche i huaihuenche^ jente del sur. 

Puelche^ jente del este. 

El grupo patriarcal tenia su personalidad bien definida. 
Se reconoeian los mismos antepasados (putrem) i las mismas 
tradiciones. La propiedad del suelo era colectiva i las casas^ 
proximas unas de otras, se levantaban en sitios que forma- 
ban un solo lugar. 

El parentesco por el hombre o agnacion era el principia 
inmutable sobre que se fundaba la familia paterHa. El pa. 
triarca reconocia deterrainadamente dos jeneraciones debaja 


(1) Febr^s, Arte de la lenguajeneral, etc. — -Carvallo i Goyeneche^ 
Historia del reino de Chile. 
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de 61, la de sue hijos i la de sua nietos i otras dos en la linea 
ascendente, la de su padre 1 la de su abuelo. El bisabuelo 
(yom lacu o epuchi lacu, mas de abuelo o dos veces abuelo) 
i el bisnieto [yom lacu o epuchi lacu tambien) f ueron grados 
que se conf undian, sobre todo en las epocas antiguas, en la 
denominacion jen6rica de antepasados, mayores (ptdrem). 

El jefe dirijia la comunidad con autoridad paternal abso- 
luta i derecho de administraeion heredado. 

En 61 se reconcentraban las funciones de cabeza de la 
familia, juez i caudlUo guerrero. Disponia por esto de los 
medios necesarios para hacerse obedeeer, para castlgar i 
protejer. 

Sus derechos eran nuraerosos: podia repudiar a las muje- 
res, casar a las hijas, escluir o autorizar a los hijos para el 
cambio de casa, fijar i presidir las fiestas rituales i familiaT 
res, dirijir los ataques, delegar sus facultades militares i 
permitir el trueque de especies. 

Sin embargo, el gtilmen tenia el deber de usar en el ejer 
cicio de su soberania la prudencia i la justicia que estable 
cian las costumbres i practicaron los antepasados. Limita- 
base su poder si se desviaba de esta linea de conducta. 
Cuando la propiedad individual adquirio toda su importan- 
cia, se relajaba la sujecion al cacique si carecia de bienes 
*muebles i de animales: incierta i vacilante, quedaba sujeta 
al capricho de los jefes secundarios i de los mocetones i a 
las inspiraciones de una borrachera (1). 

El jefe padre del rehue o lov Uevaba el titulo de gAlmen 
o Mmenj que signiflca rico o noble, i tambien el de loncoy es 
decir, cabeza, principal o superior. «Los ca-ciques son las ca- 
bezas de las familias i linajes» (2). 

Al presente se ha estendido mucho en las agrupaciones 
del sur, Cautin i Valdivia, el tratamiento de flidol^ jefe o el 
que tiene el mando. 


(1) Testimonio de los cronistas i documentos de las autoridades de 
la Republica. 

(2) Resales, Historia, tomo I, pAj, 137. 
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Los araucanos, como muchoa pueblos inferiores, eraplea- 
ron terminos concretos para espresar las abstracciones de 
mando: gMmen, rico, por oranipotencia; loneo^ cabeza, por 
superioridad; fiidol (de Hidolun, principiar), por anterioridad 
en el 6rden. 

En ^pocas de guerra i panicularmente cuando un grupo 
patriarcal tomaba grandes proporciones, algunos miembros 
de el se ausentaban estraordinariamente para ir a estable- 
cerse a otro lugar. El cacique hacia lo posible por impedir 
estas segregaciones, que a vece3 asumian el caracter de de- 
sercion, porque cl mayor o menor niiraero de parientes i 
allegados regulaba su prestijio. Presentarse a las reuniones 
con un cortejo numeroso, era su orgullo mas preciado; dis- 
poner de un continjente crecido de lanzas, le daba fuera de 
su niicleo una autoridad respetable. 

El cargo de cacique era permanente i hereditario. Se tras- 
mitia del padre al hijo mayor inmediatamente que ocurria la 
vacante, con derechos i obllgaciones inalterables. 

La farailia no se desmembraba. Los hermanos segundos 
seguian unidos bajo la autoridad del primoj6nito, aun cuan- 
do separasen habitacion. Las mujeres quedaban tambien en 
la casa i se casaban a veces con este, menos la madrc, o con 
el hermano que sucedia al jefe. 

«E1 ser toqui o cacique no se adquiere por merced ni elec- 
cion, sino por herencia, de raodo que muerto el cacique pasa 
el cargo al hijo o al mas capaz, i si ol hijo mayor es peque- 
fto, ejercita el cargo el hermano del cacique difunto o el pa- 
riente mas cercano, hasta que el hijo mayor tienc edad com- 
petente* (1). 

Antes de morir el cacique hacia comparecer a su presen- 
cia a todos sus deudos, i enumeraba la por cion de bienes que 
dejaba a cada uno, i los animales que debian matarse para 
su entierro. Era este acto proplamente un testaraento, ver- 
bal, Uamado chalin en la lengua. 


(1) Resales, Hwtm*ia^ tonio I, pdj. 139. 
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No se trasmitian las tierras. El que asumia el mando eje- 
cutaba las disposiciones testamentarias. 

Como los jefes asignaban a veces a los hijos recien naci- 
dos, algunos animales que se multiplicaban con los ados, a 
su muerte se suseitaban algunas dlficultades en la particion. 
Aunque el derecho de projenitura no consistia en la espo- 
liacion de los bienes de todos, el hijo mayor manifestaba a 
veces demasiada ambicion i pretendia apoderarse de la me- 
jor parte de ellos. Entonces intervenia como juez arbitro un 
pariente caracterizado o un cacique vecino. 

Las costumbres tradicionales reglamentaban con minu- 
ciosidad las dlficultades sobre la trasraision de la dignidad 
de cacique. Se juzgaban estos asuntos ante un cuerpo de los 
principales parientes (1). 

Por lo tanto, se desarrollaba el grupo patriarcal estrecha- 
mente ligado por las costumbres, los intereses i las ne3esida- 
des adquiridas. 

No sucedia lo raismo con el grupo tribal, cuya personali- 
dad aparecia menos determinada. La familia estaba fundada 
en la consanguinidad, i la tribu en la asociacion convencio- 
nal. Le faltfiba a la segundala unidad dela primera. 

La unidad de la tribu se afirmaba en tiempo de guerra. 
Entonces aparecian un jefe en condiciones de imponerse i 
un peligro jeneral que estrechaban entre si a todos los gru- 
pos, pero sin que perdieran su autonomia durante la coalicion. 
Ejercia la jefactura tacita de la tribu alguno de los caci- 
ques de grupo, a quien se deiiominaba en la lengua antigua 
apo gulmen. Apo, termino traido a Chile por los conquista- 
dores. 

Floja era la autoridad de este jefe, i raucho mas cuando 
no poseia parentela numerosa, animales i bienes muebles; 
pues quien estaba en la imposibilidad de costear el consumo 
de las trecuentes reuniones, debia carecer necesariamente 
de influencia)entre los caciques de los grupos simples. Con- 
f undiase asi la sociedad politica con la dom6stica. 


(1) G6mez de Vidaurre, tomo I, pdj. 324. 


— 26 — 

No ordenaba a ^tos, sino que les esponia la ooDveniencia 
de adoptar alguna resolucion. Eran «dignidade8 ^personas* 
de respeto a quienes reconosen; pero sin superioridad ni do- 
minio para castigar; de modo que no tiene un cacique que 
le conozca mas de los de su liaaje> (1). 

Presidia las reuniones para tratar de asuntos piiblicos i 
otras de caracter dom^stico, i como todas iban acompafladas 
de \m consumo excesivo de licor, su dignidad quedaba veja- 
da a menudo por otro cacique inferior, hasta por un simple 
cana o indio de arma. No sucedia tal vej^men cuando el jef e 
superior contaba con parientes i bastantes allegados para 
repeler toda agresion. 

No se le pagaban contribuciones ni servicios persona les 
de ningun jSnero por las familias de la tribu, razon por la 
cual no despertaba ambiciones la posesion del titulo. Sola- 
mente disfrutaban estos jefes de las prerrogativas que, como 
a todos los caciques, les otorgaban las ordenanzas i reales c6- 
dulas de los monarcas espafloles. 

La personalidad del utitranniapu estaba todavia mucho 
mas borrada que la de la tribu. 

Solia suceder, en mui contados cases, que la necesidad de 
rechazar un ataque o emprender una invasion, obligaba 
a unir sus fuerzas a varias tribus de una rejion. Establecia- 
se entdnces una especie de federacion militar. Las fraccio- 
nes de que 6sta se f ormaba transitoriamente, no perdian por 
cierto nada de su autonomia. 

Revestian estas alianzas moment&neas mayor estension 
cuando se juntaban por separado diversas rejiones para ce- 
lebrar parlamento {collgh i vuta collagh) con el ej6rcito i las 
autoridades espaflolas. 

«En el parlamento que se hizo despues de la guerra de 


(1) Rosales, Historian tomo I, pdj. 137. A la llegada de los espaiio- 
les dice el padre Francisco J. Ramirez que habia en Arauco ?0 r^gu- 
los, niimero que Ercilla reduce a 16. Debieron ser ^stos evidentemente 
jefes de zona o tribu. 
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1723, se encontraron 123 Mmenetf con 8u respectivo acompa- 
£Lamiento» (1). 

La dependencia de los jefes subaltemos se dejaba sentir, 
pues, en la orden militar i no en el administrativo. De ma- 
nera que el tiempo de guerra se estendia al uAtranmapu la 
unidad que en esas mismas circunstancias se producia en la 
tribu. 

Unicamente en el periodo modern o se realizaron estas fe- 
deraciones rejionales, porque en las anteriores los individuos 
tenian manifiesta incapacidad para concebirlas 1 organi- 
zailas. 

Las grandes familias patriarcales^fuese que residieran mas 
m^nos proximas en una misma zona territorial o distan- 
ciadasen rejiones o uHtranmapu diversos, vivian aisladas, 
teniendo cada una sus tierras, sin conocer lazos politieos i 
declar&ndose frecuentemente la guerra basta el punto de 
crearse un rencor perpetuo. Bien se comprende que esta or- 
ganizacion de sociedades^utonomas i antagonicas no favo- 
recia la formacion estable de estas federaciones. ^ 

El jefe rejional o de una confederacion se reconocia . con 
el nombre de toqui (de troquin, mandar, gobernar); quifle tro- 
quinche era una nacion. 

Toqui se llamaba tarabien el hacha de piedra que usaban 
como insignia estos jefes. d la nobleza de toqui jeneral les 
proviene a los que le son de tener un toqui, que es una acba 
de piedra con que mataron a algun gobernador o jeneral 
por su mano e industria. I este toqui con quien hizo esta ba- 
zafia, queda por armas de su linaje i le van heredando los 
hijos como un mayorazgo» (2). 

Los gulmen i apogulmen al servicio de los espafloles usa- 
ron como distintivo de mando bastones con empufladura de 
plata, con que los agraciaban las mismas autoridades. 

Aunque la dignidad de toqui se reconocia como permanente 
en cases estraordinarios asumia la direccion de Las operacio- 


(1) Molina, Compendio de la Historia de Chile f pdj. 116. 

(2) Rosales, Historia^ tomo I, p4j. 138. 
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nes un cacique o un simple guerrero de aptitudes cond- 
cidas. 

La dignidad de toqui i la de apog&lmen, a pesar de ser no- 
minales, se trasmitian por herencia al hijo mayor. 

Durante el rejimen colonial, las autoridades espaftoles tra- 
taron de acentuar el poder de estos jefes jenerales, los «ca- 
ciques gobernadores», concediendoles titulos i prerrogativas 
que tacilitaron la dorainacion. Otro tanto se hizo despues de 
la independencia. Huinca gulmen llamaron los indios a estos 
caciques al servicio de los espaftoles. 

La presencia entre los indios de los funcionarios adminis- 
trativos que las autoridades espafiolas i de la repiiblica man- 
tuvieron en el territorio araucano, Uev^o al seno de las comu- 
nidades indijenas algunas ideas de adelanto administrative, 
sin alcanzar a establecer un verdadero rejimen de tribu i de 
tmtranmapu. 

Esos funcionarios fueron los capitanes de araigos (interpre- 
te i parlamentarios), los capitanej(5s de reduccion o tribu (in- 
terprete i consejero de caciques), comisario (con atribuciones 
de consul i juez de apelacion en los cuatro uutranmapu), 
comandantes de plaza (con jurisdiccion civil, criminal i mi- 
ll tar), el intendente (jefe i juez superior de apelacion en todos 
los cases). 

En conti'idas ocasiones sucedia que un solo cacique tuviese 
influencia efectiva en una o mas zonas. Cuando tal sucedia 
en secciones independientes i belicosas, las autoridades chi- 
lenas protejian a otros ri vales afectos al gobierno para man- 
tener viva la animadversion entre unos i otros. Durante el 
siglo XIX se observo la politica de robustecer la autoridad 
de estos caciques, i a este plan obedecia el sistema de asig- 
naciones con que se gratificaba a los jefes de mas prestijio, 
en calidad de capitanes de amigos. En 1879 habia 15 indije- 
nas que recibian una gratittcacion anual en dinero (1). 

En 1849 uno de los estadistas chilenos de mayor ilustra- 
cion i autoridad, opinaba que algunos caciques debian tener 


(1) Archivo del autor. 



Fig. "i. — Toqui (insigniii de jeftm gaerrero-). 
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carActer de representantes del gobierno. «Esa8 funciones 
agregadas, decia, darian al cacique una respetabilidad que 
ahora no tiene, darian mas f ueza a sua 6rdenes. Algo pare- 
cido ha concuiTido a dar a Colipi una posicion tan ventajosa. 
como la que ocupa i un poder como el que ejerce. Robuste- 
cida la autoridad de los caciques, mucho se habr& avanzado, 
para poner freno a la mala t6 de los indijenas en sus rela- 
ciones con las autoridades* (1). 

Asi fue como vivieron en perpetua enemistad las vastas 
unidades confederadas de Mariluan en los llanos de Angol; 
Cofloepan, en las faldas orientates de Nahuclbuta; Colipi, en 
Sauces i Puren; de Magftil i Quilapan en Quillen i Perquen- 
co^ i en muchas otras. 

La autonomia araucana desaparecio con marcada tenden- 
cia a la formacion de estas agrupaciones confederadas, diri- 
jidas por un jefe jeneral que ejercia autoridad omnimoda i 
despotica en su jurisdiccion. Cuanto mas guerrera aparecia 
una tribu en esa epoca, tanto mas acentuado estaba en ella 
el principio de autoridad del caudillo. 

De modo que las dignidades administrativas de la colecti- 
vidad araucana pueden clasificarse en este 6rden: el Hlmen^ 
correspondia al palriarca de una familia i jefe del grupo; 
rango perraanente i hereditario. El apou^men, cacique de tri- 
bu; jefe convencional. El toquij caudillo militar de una con- 
federacion, el nutranmapu; jefe ocasional. 

Bnjo la presion de nuevas condiciones de vida, la familia 
ha concluido al presente por adquirir cierta independencia, 
en el espiritu i en los actos, que ha roto el sentimiento pa- 
triareal. EI cacique ha perdido, pues, su prestijio de jefe, 
cuando no lo tiene personal. En alsrunos lugares han supe- 
ditado su autoridad, meramente moral en la actualidad, otros 
mapuches que lo han aventajado en bienes de fortuna. 

Por lo jeneral, si actiia como cabeza de la comunidad, su 
accion es nula a los Intereses de todos. Es ambicioso u negli- 


(l) In forme de don Antonio Varas sobre el sometimiento de lo8 
araucanos. 
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jente; vive del trabajo de los comuneros o entrega las tierrag 
a labradores inescrupulosos en arriendo o aparceria. De 
ordinario no toma parte en las faenas agricolas de la familia, 
que ejccutan los hijos i las mujeres. 



CAPITULO n. 

Composieion de la familia. 

La personalidad del padre en la familia. — El sentimiento patemo pa- 
ra los hijos. — El amor filial en la familia arancana. — El senti- 
miento de la comunidad. — Cambios de residencia por giierra. — 
Uniformidad de costumbres entre las diversas casas de un gru- 
po i los diversos grupos de una zona. — Diversidad de ocupacio- 
nes. — La mnjer en la familia. — Concepto araucano sobrc la be- 
lleza. — El pudor. — La funcion sexual en el hombrp. — Costumbres 
araucanas para estimularla. — Tipos de matrimonios araucanos. 
— La poligamia. — El celo sexual. — Rol de las hijas i de los an- 
cianos en la familia. — El parentesco araucano. — El saludo.— No- 
menclatura de parientes.— La onomdstica araucana. — La toponi- 
mia. 

Come queda dicho en el eapitulo anterior, la familia pa- 
triarcal se basaba en el parentesco agn&tico o por linea mas- 
culina i se componia del padre, centro del organismo funda- 
mental; de la madre, varias por lo comun; de los hijos i otros 
parientes. 

Uno de los caracteres predominantes de la sociedad fami- 
liar, fue siempre el despotismo del jefe i la sumisic^n de los 
elementos componentes. Tenia derecho de vida i muerte den- 
tro de 8u casa, i solia intervenir en los negocios domesticos 
del resto de la parentela i de los allegados, si su poder ma- 
terial imponia temor a todos. 

3 
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Sin embargo, no estaba desprovisto de un sentimiento de 
afeccion por sus hijos. Jugaba con ellos, no correjia sua ma- 
ps instintos, ni los castigaba cuando golpeaban a la madre. 
Cuando morian, llorabai se vengabade los que suponia cau- 
santes de la muerte; pero mui a menudo sobrevenia una con- 
trariedad i estallaba su colera, que concluia en palos i azotes. 
Estos cambios de sentimientos constituian la inconsistencia 
del barbaro, su impresionabilidad instantanea i caracteris- 
tica. 

En jeneral, el sentimiento paterno Be manifestaba bien de- 
sarroUado, aunque no tan intensamente como en las socie- 
dades superiores. 

Eso si que existia una diferencia mui marcada entre el res- 
peto que los hijos tributaban al padre i el que concedian a 
la madre. 

Dentro del rejimen patriarcat, los hijos esperaban i reci. 
bian de sus padres cuanto significaba para ellos for tuna i re. 
putacion, como nombre, sustento, animales i bienes muebles. 
Por consiguiente, se dejaban sentir con mayor intensidad el 
respeto i la sujecion al padre. En cambio, la madre que ha. 
bia llegado al hogar por compra, que vejetaba en 61 abru. 
mada por el trabajo i los golpes, envilecida, sin derechos de 
posesion, no inspiraba ningun sentimiento de consideracion, 
ni podia tener la raenor influencia en la decision de loshora- 
bres. 

A esta condicion precaria de la madre se debia la debili- 
dad con que se manifestaba para ella el amor filial en el se- 
no de la familia. Solia llegar esta falta de amor del hijo para 
la madre hasta el vejamen de hecho. Ha sido mui citada la 
siguiente noticia de un cronista acerca de este particular: 
«SueIe acaecer preguntar a algun indio si esta crecido un 
mocetoncillo, i respondiendo que si, dan estas seftas: Ya esta 
grande; ya sigue a las mujeres; ya pelea con su padre; ya 
golpea a su madre, i esto en tono tan grave como que en ello 
no hubiera la menor disformidad* (1). 


(1) Olivares, Historia civil de Chile, tomo I. 
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Acontecia a veces, cuando el hijo Uegaba a la edad viril, 
que el mismo padre sufria la agresion del hijo o se veriflca- 
ba entre ambos una lucha personal, en la que el primero de 
ordinario quedaba veneido. El segundo se ausentaba enton- 
ces momentaneamente del hogar paterno, liasta que el tiem 
po i el olvido atenuaban la falta. 

En la actualidad los padres ancianos, sobre todo cuando 
la edad los priva de iniciativa en los negocios dom6sticos i 
economicos, reciben con frecuencja de sus hijos golpes i tra- 
taraientos que revelan lo debil que es el sentimiento filial en 
el hombre de civilizacion inferior (1). 

La deficiencia de sentimientos afectivos del hijo se deja 
seiitir sobre todo con el padre: lo teme i respeta mas que a 
la madre, pero lo ama menos. 

En efecto, en un medio de poligamia, dentro de una comu- 
nidad numerosa, se halla habituado a ver en su padre a un 
jefe poderoso, arbitro de la vida i de la muerte de sus hijos, 
juez de todos, representante de los antepasados de la familia. 
El amor filial se encuentra, pues, raitigado por el temor i la 
reserva. 

Esta circunspeccion inflltrada en el alma del joven, en el 
hogar paterno, lo incapacitara en adelante para sentir las 
inclinaciones superiores de afeccion por los demas hombres. 
Todo su s6r estarA dominado por el egoismo familiar i pre- 
parado en su trato con los que no son de su raza, principal- 
mente, a la cautela i a la inhabilidad para los impulses de- 
sinteresados. 

Como efecto de esta organizacion social, el sentimiento de 
la comunidad se manifestaba mui vivo entre los araucanos. 
El egoismo dentro de la familia se reputaba como accion deni- 
grante i contraria al bienestar de todos. La voluntad colec- 
tiva dominaba como un poder absolute, incontrarrestable, 
ante el cual el individuo, a diferencia de lo que sucede en las 
sociedades contemporaneas, deponia ciegamente la suya. 

Este sentimiento de la familia anulaba el de cualquiei'a 


(1) Datos recojidos por el autor. 
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otra unidad mayor, como el de la tribu. Todo, en efeeto, se 
desenvolvia en torno de la farailia. En el espacio de terreno 
que se reconocia como de su dominio, trabajaban sus raiem- 
bros para ella i no para los demas grupos. 

Nadie, ni a titulo de aliado, podia instalarse en el espacio 
de terreno de un grupo patriarcal sin la aceptacion ticita de 
la comunidad i sin la declaracion previa del recien llegado 
de pertenecer a ella. El estenso radio del distrito familiar 
facilitaba, por otra parte, estas ocupaciones (1). 

Aunque los araucanos vivian apasionadamente ligados al 
suelo de sus mayores, la guerra perpetua a que estuvieron 
entregados durante tres siglos, contribuyo al cambio de re- 
sidencia de grupos, pues antes de someterse, abandonaban 
sus tierras al usurpador para radicarse en otras secciones 
territoriales, unidos o fraccionados. 

Reponianse i agrandaban mui luego las familiaH en su& 
nuevos dominio8,porque no salian de su clima, i es sabido que 
6ste determina mas normalmente el aire de difusion de un 
pueblo (2). 

Un hecho no mencionado con toda certeza por los obser- 
vadores de esta raza, ha sido la emigracion de verano hacia 
el lado arjentino de las agrupaciones proximas a la Cordille- 
ra, sobre todo que viene practicandose desde mediados del 
siglo XIX. Esta dispersion estival, de varones linicamente, se 
ba hecho mas activa en estos tiltimos tiempos. 

Otros factores entraban en la morfolojia de la unidad pa- 
triarcal, fuera do la consanguinidad. 

El distrito tenia nombre propio i fronteras determinadas 
que lo separaban de los otros. Los miembros de las diversas 
casas estaban unidos por un fuerte lazo de afeccion. La mk- 
jica maleflciaria poco ejercitaba entre ellos. Los intereses 
economicos i las costumbres funcionaban con entera uni- 
formidad. 


(1) Tradiciones anotadas por el alitor acerca de la ocupacion de al- 
gnnas familias de terrenos que no fueron de sus antepasados. 

(2) Molina, Compendio de la Historia de Chile, 
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Los grupos de la zona tribal tenian tambien entre si una 
notable uniformidad en su r^jimen de vida: unidad lingQisti- 
ca, moral (tabii) i relijiosa. Pero esta homojeneidad do orga- 
n izacion no significaba la de ocupaciones. 

En las agrupaciones que babitaban en la costa i el centro, 
predominaban el arte pastoral sedentario i laagriculturaac- 
cesoria, agreg&ndose la pesca a las primeras. 

En las familias de las alturas andinas^ a los dos lados de 
la Cordillera, eran las ocupaciones preferentes la caza i el 
pastoreo nomada. Este j6nero de trabajo de los pehuenches, 
distinto del resto de la colectividad araucana, no establecia 
diferencias en la organizacion domestica ni en las formas de 
administracion: «Cada aduar le gobierna un ulmen o principe 
hereditario» (1). 

En estas rejiones se ostentaban magnificas selvas i prade- 
rias que favorecian la vida patriarcal, por la abundantepro* 
duccion espontanea que proporcionaban. 
. En esta organizacion domestica los dos sexos prestaban 
sus servicios: la mujer trabajaba para la familia, principal 
mente en la agricultura, i el horabre, fuera de ocupaciones 
accidentales, se dedicaba a la guerra o asistia al malon o ata~ 
que armado al que habia inferido algun perjuicio a la cornu' 
nidad. 

En el rejimen patriarcal la mujer aparecia oprimida desde 
antiguos tiempos: sobre ella gravitaba el peso de casi todos 
los trabajos. Su resistencia era notable. Con los prisioneros 
i la jeute sin aptitudes para la guerra, cooperaba, pues, al 
ocio del hombre i servia a la vez de animal de carga e ins- 
trumento de voluptuosidad. 

En los tiempos primitivos de la raza Re le reservaban cier- 
tas ocupaciones referentes a la produccion natural, como 
busca de frutas, raicea, aniraales pequeflos, etc. Despues, 
cuando los indios aprendieron a sembrar las escasas semillas 
de importacion peruana, el cultivo, como tarea complemen- 
taria, se encomendaba poco m^nos que en su totalidad a la 


(1) Molina. Compendio de la historia ds Chile. 
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raiijer. Por liltimo, cuando se ensancho algo mas la agricul 
tura por la influencia eapaflola i siguid aumcntando hasta la 
ocupacion deflnitiva, ella continuo cooperando a los trabajos 
del hombre, en el cuidado de los animales, en las miiltiplea 
faenas de la siembra i de la cosecha i en el acarreo de la 
produccion al pueblo inmediato. 

La mujer hila i confeceiona los tejidos que Uaraan la aten- 
cion por su ejecucion paeiente i por su variedad, como las 
mantas de distintos colores i dibujos, \oq pontros (frazadas)^ 
lam<is (pieza de la silla de montar). 

En todo tiempo ha corrido igualniente con las labores i 
raenesteres domfesticos, no divididos en la farailia araucana 
como en la civilizada. 

Acompafta al marido a sus reuniones i borracheras, para 
transportarle las provisiones 1 el licor. Siempre caraina tras 
61 con paso acelerado i serablante tranquilo i ccnforrae. Ka- 
ra vez^utiliza el caballo, i cuando lo hace, subecomo el hom- 
bre con las piernas abiertas, las rodillas un poco recojidas 
i sentada en una silla ancha {salma), sin estribera por lo 
comun. 

Carga pesados canastos, cAntai*os i el nifto que cria, echftn- 
dolos a la espalda i so8teni6ndolos en una correa o lazo de 
lana que se ata a la frente (trapel quelco). 

Siempre estuvo escluida de la propiedad/ casada no here- 
daba del padre; soltera, jamas disponia de lo que habia he- 
redado. Cuanto adquiria en el raatrimonio por accidente es 
traordinario, recaia en el marido. 

Carecia de voz i opinion en las resoluciones de los hom- 
bros i por consiguiente de autoridad en el hogar. 

Se le reputaba incapaz de gob^marse por si misma, en 
ningun estado ni 6poca de su existencia; durante la juven- 
tud dependia del padre, i si 6ste nioria, del hermano o de 
los parientes; cuando casada, del marido, i cuando viuda^ 
del primojenito o de los agnados. 

La mujer, considerada como ser inferior, comia hasta ha 
ce pocos aflos aparte del hombre. Un cronista dice acerca de 
esto: «I jamas come el marido con la mujer, porque las mu 
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jeres sirven a la mesa, i aunque no sirvan, los hombres co- 
men juntos i las mujeres aparte, i los hijos en pie o fuera de 
la casa* (1). 

Cuando la familia se constituy6 mejor, desde la ocupacion 
definitiya de la Araucania, esta costumbre fu6 desaparecien- 
do hasta quedar reducida a los grupos apartados del trato 
con la raza dominadora. 

Mujeres i hombres comen en el suelo, a pierna cruzada, o 
sentados en cueros o unos pequeflos asientos de un trozo de 
madera Uamados huancu (bancos\ 

La condicion social de la mujer araucana aparecia mas 
deprimida aun con la costumbre jeneralizada de que su due- 
fio la maltratara sin piedad. A semejanza de muchos pue- 
blos atrasados, sobre todo de los guerreros, los araucanos 
aflrmaban el derecho de propiedad sobre la mujer apalean- 
dola o azot&ndola por fiitiles motives, por impulses del al- 
cohol por simple mal humor, ya fuese en el oculto recinto 
del hogar, ya en sus piiblicas reuniones. Cuando esto liltimo 
sucedia, a nadie le llamaba la atencion un acto tan ins61ito 
en las sociedades evolucionadas. La misma ofendida lo toma- 
ba como una contrariedad pasajera del marido, autorizada 
por el use secular. 

El alcoholismo del hombre desgraciadamente se ha comu 
nicado sin limitacion a la mujer, sobre todo en la iiltima 
<^poca de la existencia de la raza: ella tambien se embriaga 
en las frecuentes reuniones, en el despacho del camino o en 
los suburbios del pueblo vecino, pero en estos excesos rara 
vez incurren las jovenes solteras. 

Es digno de notarse que la mujer araucana posee tambien 
algunas de las cualidades de la psiquis femenina jeneral, 
entre las cuales descuellan la paciencia i la aptitud para 
aumentar artificialmente sus atractivos por los adornos. 

Las alhajas son de plata con dibujos de fabricacion arau- 
cana i formas invariables. No se adoma jamas eon joyas de 
procedencia europea o chilena. Recibe con mucho agrado un 


(1) Rosales, Histoi'iay tomo I, p^j. 152. 
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r\^:Alv> de una medalla, por ejemplo, pero la guarda como 
V IjtHo de curiosidad i no de uso personal. 

Ut iniijer ea en esto distinta del bombre, quien por la va* 
nidad ilimitada del individuo inferior, mezcla estravagante- 
raente las prendas de su indumentaria indijena con algunas 
de la raza dominadora, como levitas, casacas militares o som- 
bi^ros altos. 

Rechaza tambien la India el uso del traje chileno. Cuando 
alguna, despues de haber residido en algun establecimiento 
para indijeiias, Uega a la reduccion con prendas de vestir 
estraflas a las de la raza, el ridiculo cae sobre ella i las 
abandona pronto, porque las burlas hieren la propension a 
la vanidad del araucano. 

El recargo de adornos de plata, principal men te, da realce 
a la belleza araucana, segun el gusto indijena. 

Entre los caract6res dominantes que la estdtica particular 
de la raza asigna a la belleza de la mujer, flgura en primer 
lugar la talla. No debe ser resaltante; pues cuando sobresale 
demasiado de la media, toma proporciones de bombre i cuan- 
do OS diminuta, se asemeja a la pequeflez infantil. 

Los cabellos negros i largos son mas admirados. Era anti- 
guamente grande afrenta cortarle por castigo a una mujer u 
hombre la cabellera, pero la costumbre tradicional prescri* 
bia a todos despilarse las partes vellosas del cuerpo. i Son 
comunmeute de poca barba, dice el abate Molina, i en sus 
semblantes jamas se ve algun pelo, por la estrema atencion 
que tienen de arrancar aquel poco que alii asoma, estimando 
en poca policia el ser barbados; de ahi es que por escarnio 
llaman barbudos a los europeos. La misma dilijencia practi- 
can en lo que mira a las partes cubiertas del cuerpo, donde 
esta vejetacion natural es mas abundante» (1). 

Hasta hace poco no babia ofensa igual para una mujer 
que decirle calcha cutri, frase que no es posible traducir. 
Hoi mismo los hombres se arrancan los pelos de la barba i 


(1) Compendio, 
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de las cejas con unas pequeftas tenazas que tienen el nom- 
bre de payuntuve. 

Los araucanos como muchos pueblos imberbes en estado 
de barbarie, querian exajerar asi la parte del cuerpo que los 
seducia. 

La cara redonda i regular agrada al indio como la espre- 
sion jenuiua de la belleza. Las lineas angulosas i el color 
bianco de algunas champurrias (mestizas) no son tipos que 
le interesan bastante; ac6ptalos por la vanidad de poseer 
una mujer medio espaflola i no por inclinacion de raza. 

Ojos grandes i negros, pestaflas largas, cejas bien marca- 
dasy piernas gruesas i pi6 ancho, completan lo.s rasgos del 
gusto araucano. 

La mirada de la mapuche es tlmida i apacible i da a su 
fisonomia un aspecto de natural recato. 

Concibese que al emplear este liltimo t^rmino se trata del 
aspecto sumiso que la distingue i no de lo que en el cohcep- 
to civilizado se entiende por pudor. Este sentimiento existe 
solo en estado rudimentario en la araucana, es decir, en for- 
ma sencilla i poco compleja. 

El pudor como todos los fendmenos psiquicos de orden 
elevado, se maniliesta en completa conformidad con el ade- 
lanto moral e intelectual de un pueblo. Las sociedades mas 
piidicas son, en consecuencia, las que poseen mayor suma 
de cultura i lo que a ella es inherente, la dlgnidad personal, 
el respeto flsico de si mismo. 

La estructura psiquica i el medio ambiente del b&rbaro, no 
se acondicionan al desenvolvimiento del pudor. 

En ef ecto, los espect^culos impiidicos, que despiertan imd- 
jenes eroticas, eran coiTientes en sus bailes i sus fiestas (1). 

Casi no habia vida intima: las uniones sexuales se verifl- 
caban en el hogar sin el recato de la cultura, a la viata i al 
oido a veces de los demas. 

En sus diversiones colectivas, acompafladas siempre de 
exceso alcoholico, la libertad amorosa se manifestaba tan 


(1) Especticulos presenciados por el autor. 
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pronu^ eorao el licor, el baile i la mimica lasciva incitaban 
U imajinacion. 

1-^)8 hombres, particularmente los jovenes, se apartaban 
del ooncurso con las solteras libres. Pernoctaban muchos en 
una misma habitacion o fuera de oUa, juntos los casados i 
sin orden ni reserva los demas. 

Estas solteras libres, cur re domo, flua mangeve^ tenian cos- 
tumbres estremadamente faciles. Ejercian la prostitucion 
desde tiempo inmemorial recorrieudo los distintos lugares 
sin obstaculo de nadie. Se las hospedaba en las viviendas 
adonde llegaban sin tomar en cuenta los peligros de corrup- 
cion para la f am ilia (1). 

A causa de la deficiencia del sentimiento del pudor, no se 
ocultaba la desnudez transitoria cuando las mujeres se ba- 
flaban, amamantaban a sus hijos o en otras muchas ocasio- 
nes de la vida ordinaria i cuando los hombres dormian en 
el verano medio desnudos. A fuerza de ser un habito, no ha- 
cia esperimentar excitaciones sexuales esta desnudez oca- 
sional. 

El hombre daba mui poco valor a la castidad de las solte- 
ras i no concedia ninguna importancia a la virjinidad para 
la union conyugal. Al contrario, solia decidir su eleccion la 
viudez o la edad adelantada 

La necesidad de la belleza que domina toda la psicolojia 
del amor en las sociedades evolueionadas, se manifiesta im- 
perfecta en la colectividad araucana: reuna o n6 la mujer 
las cualidades de la estStica peculiar de la raza, el hombre 
la acepta en sus relaciones conyugales. 

Puede inferirse por la esposicion de los dates •antenores" 
que la funcion sexual ocupa una parte esencial en la exis- 
tencia del araucano, sin diferencia de lo que sucede en casi 
todoB los pueblos de civilizacion inferior. 

Practicaban el acto de la jeneracion con una frecuencia 


(1) Costumbre que persistio siempre. El cronista Nunez de Pineda 
i Bascuiian dice: «Acontece en semejantes fiestas i concurso las muje- 
res de unos revolverse con otro8». 
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que Buperaba a la raza dominadora. Las mujeres en estado 
de ebriedad revelaban en tono de reproche familiar i cari- 
fioso la decadencia de la fuerza erotica de sus maridos (1). 

Siendo maniflesta la enerjia i la lonjevidad jenesica de la 
raza, aun los viejos se entregan con largueza a los placeres 
sexuales, sobre todo si, como caciques, tienen el estimulo de 
la multiplicidad de mujeres. 

Se recurria a veces a prdcticas majicasr para adquirir el 
vigor jen^sico que la edad destruia en los ancianoa. 

Hasta hoi mismo ha existido una singular coetumbre entre 
los indios viejos para recobrar las fuerzas reproductoras. 
Oonsiste en f rotarse la cintura, los riflones i partes sexuales 
con los residues de los testiculos de kuillin (Lutra Huidobra) 
reducidos a ponuida en olla que se pone al fuego. Llamase 
esta operacion huilUntun, Los mapuches, que no dudan de la 
eflcacia de este afrodisiaco, ignoran por qu6 secreta virtud 
de este roedor se le preferia a otros animales de mas cono- 
cida virilidad jenital. 

Cons^rvanse en todas las secciones aun habitadas por in- 
dljenas, antedotas i tradiciones de viejos vigorosos que seso- 
metian a la operacion del huillintun. 

Basta con estampar una, entre muchas. Concurrio una vez 
un indio viejo llamado Millape a una fiesta en una de 
las reducciones do Puren. Como es usual, acompaftabalo su 
mujer. Las libaciones de la fiesta despertaron la lubricidad 
de los concurrentes. Un grupo de jovenes coloc6 en el aguar- 
diente residues de la pomada de huillin i lo dio al anciano, el 
cual, entre las mofas de sus convencidos burladores, apart6 
a su mujer del coricurso. 

Bien se advierto que en tales cases era el alcohol el que 
obraba como estimulante en el organi»mo de los ancia- 
nos (2). 

Como algunos pueblos de costumbres voluptuosas reflna- 


(1) Informes suministradoB al autor. 

(2) Investigando el an tor las costumbres intimas pudo descubrir i 
coinprobar como mui jeneralizada la que se deja descrita. 
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das^ los araucanos se valian tambien de medioa orijinales 
para estimular la sensibilidad de la mujer eii la cdpula. Te- 
nian para este objeto un inatrumento llamado huesqud (bo- 
sal), compuesto de uno, dos o tres cordones de crin de sels 
centimetros de largo; que estaban atravesados en los estre- 
mos y el centro por hilos de lana destinados a servir de ama- 
rra. Otros tenian la forma de un dedal tejido a manera 
de red. 

Creian los indios que el uso de estos instrumentos produ- 
cia en la mujer una especie de fetichismo amoroso^ de esta- 
do patolojico que la entregaba en absolute e incondicional* 
mente a un solo individuo. 

A veces causaban estos instrumentos en la mujer, por 
lesion organica, espasmos musculares que los hombres atri- 
buian a intensificacion afectiva. 

Empleaban el huesquel jovenes i viejos. Solian valerse de 
^1 caciques decrSpitos que deseaban la posesion esclusiva de 
una joven i temian la intervencion de rivales afortunados. 

Esta pr&ctica era un verdadero sadismo indijena. Como 
su existencia data desde antiguo, no es ir fuera de camino 
fluponer que la hubiesen tomado de los espafloles (1). 

El doctor Lehmaun Nitsche, investigador laborioso i con- 
cienzudo de las costumbres de los araucanos de la Repi\blica 
Arjentina, ha publicado en aleman las noticias que siguen 
acerca de este particular: 

« Instrumentos que tienen el objeto de aumentar la volup- 
tuosidad en la mujer, hasta ahora ban aide desconocidos en 
Sud- America, al menos segun las aclaraciones de Ploss-Bar- 
tela («La mujer*, tomo I. V edicion, 1897, paj. 398 ss). Tal 
instrumento f u6 enviado i!iltimamente al Museo de la Plata 
como regalo, con la aaeveracion de que el dicho ejemplar 
ha estado en uso con eee fin entre los araucanos ar jentinoa. El 
vaaito, en el cual f u6 entregado, Uevaba el siguiente letrero: 


(1) El autor ha comprobado con el testimonio de caciques mui vie- 
jos la antigua costumbre del huesquelf del que ellos habian oido hablar 
en su mocedad a mapucbes de jeneraciones anteriores. 
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^Huesquel araucano». Despues de investigaciones hechas 
con conocidos araucanos que viven en la Plata, pude saber 
de uno, que el instrumento tenia dicho objeto, pero el lo Ua- 
maba <Huesquen>. M&s el no podia o no queria comunicar- 
me nada. 

El doctor Lenz de Santiago de Chile, el conocido investi- 
gador del idioma araucano, no conocia la palabra (comuni- 
cacion privada), i lacree no araueana. Por eso puede ser que 
el instrumento con su curioso empleo no sea orijinal de estos 
indios, sino que lo ban tornado de las mujeres de la tribu 
patagonica o Pampa, con las cuales los araucanos se ban ca- 
sado frecuentemente. 

Nuestro ejemplar consta de una escobillita trabajada cui- 
dadosamente de crin, de 3 cm. de largo. El hilo mide 41 cm. 
El crin no es igual, pues una parte es negra, la otra mitad 
moreno-dscuro. 

Parece que con el hilo el instrumento debe ser amarrado 
en el miembro masculine. 

El trabajo tan cuidadoso parece indicar que el instrumen- 
to ha sido trabajado para mujeres por mujeres* (1). 

Hubo i hai todavia tres clases de matrimonies entre los 
araucanos: l.^ tomar mujer clandestinamente o con simula- 
cion de rapto (ngapin o ngapitun, robar mujer); 2.^ comprar 
mujer al contado (ngillanentun o ngillan, comprar, nego- 
ciar), i 3.o casamiento por fuga, que se efectiia con el con- 
sentimiento de la mujer i sin el de los padres. 

El primero consta de doa actos: aimulacion del rapto (le- 
ventuUy escaparse corriendo o huichantun^ sacar tirando), el 
p.'jgo {mavitn o mafun), visita de la no via a casa de sus pa- 
dres, visita de estos a la de su hija. 

Esta simulacion del rapto ha llegado hasta la 6poca actual 
a manera de petriflcacion de una costumbre mui antigua. 

Existio sin duda el rapto cuando la organizacion social 


(1) Entre los araucanos de Chile trabajan el huesquel bombres, i 
solamente algunos iniciados en su uso secrete. Hai tejedores de lazos 
dc crin que se Uaman huesqueve. 
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correspondia a la gens arcaica, que precedi6 varies sigios a 
la patriarcal. 

La lei fundamental de las comunidades totemicas fu6 la 
exogamia, o prohibieion absoluta de mantener relaciones 
sexuales entre miembros de la misma fraccion que se cdnsi- 
deraban eraparentados. 

Reputandose las mujeres del mismo grupo como tabuy o 
cosa vedada, los hombres se veian obligados a practicar el 
rapto en otro. 

En cheques continues estas fracciones unas con otras, las 
mujeres se adquirian tambien por captura. 

Cuando la constitucion social arcaica se hubo trasformado 
en soctedad patriarcal, persistio auu la exogamia o sea la 
restriccion completa de las relaciones sexuales entre indivi- 
duos del mismo clan. Siguio practicindose, en consecuencia, 
como medio linico de union sexual la apropiacion de mujeres 
de agrupacion distinta. 

Sin embargo, la exogamia f ue perdiendo paulatinamente 
su antigua estension i quedo al fin reducida a la prohibieion 
de uniones de los individuos de una misma familia i no de 
distintas dentro de un mismo grupo. El rapto perdio, pues, 
su violencia primitiva, que debio enjendrar cheques frecuen- 
tes entre las tribus no relacionadas por el parentesco, i que- 
do por ultimo, por razon de su larga vijencia, como formula 
simple simulacro. 

Asi lo hallaron los conquistadores espafioles i asi se per- 
petuo hasta el dia. 

El araucano quedo en libertad, desde entonces hasta hoi, 
de tomar mujer dentro del grupo a que pertenecia o en cual- 
quier otro, f uese distante o cercano del suyo. 

«Las ceremonias del matrimonio son pocas, dice el cro- 
nista Molina, o por mejor decir no consisten en otra cosa que 
en el simple rapto, el cual es creido de ellos un prerrequisito 
esencial de las bodas» (1). 

En el ceremonial del matrimonio de ordinario flgura un 
intermediario entre el pretendiente i el padre de la novia. 


(1) Compendia de la Historia Civil, capftulo IX. 
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Arreglados los pormenores del negocio i el dia de la en- 
trega, el novio reunia a un grupo de amigos i parientes, i si- 
jilosamente todos se acercaban a la casa. A veces se desta- 
caba un emisario que iba a distraer a los moradores de ella 
a atisbar la salida de la niiia, la cual solia apartarse de su 
hogar para traer agua o recojer lefta. 

Cuando se encontraba cerca del novio i su comitiva, sa- 
lianse todos «i 8orprendl6ndola, la ponen por fuerza en las 
ancas del caballo de su marido, al que la ligan estrechamen- 
te; de este modo la conducen a la casa del esposo, donde 
otros parientes de 61, particularmente raujeres, con algazara 
i buenas maneras i palabras procuran enjugarle las l&gri- 
ma8» (1). Los parientes de la nifla que habian oido sus gri- 
tos, permanecian inmutables i ninguno intentaba ir a defen- 
derla; el raptor la cojia por la cintura i huia con ella. Otras 
veces la sorpresa se llevaba a cabo en la misma casa de la 
niila. Presentabase de repente la comitiva i el novio. Algu. 
nos de los acompaflantes penetraban al interior i el intere- 
sado tomaba por la cintura a su prometida, quien finjia re- 
sistirse. Mujcres i niftos la defendian con palos, tizones 
encendidos i agujas. El novio recibia una lluvia de golpes, 
mi6ntras se apoderaba djB la nifta i la subia a la grupa de su 
caballo, para huir en seguida a su habitacion o al bosque 
cercano, donde solia permanecer basta tres dias. 

Los hombres no intervenian en este acto; se manifestaban 
indiferentes, sentados fuera de la casa o tendidos en la 
yerba. 

Todavia se practica el simulacro del rapto en las agrupa- 
clones alejadas de los pueblos i de las viaa de comunicacion. 

El novio Uega a la casa de su prometida con cierto estre- 
pito consentido por sus moradores i, colocandola a la grupa 
de alguna cabalgadura o en una carreta preparada con an- 
ticipacion, huye con eJla. 

Despues de permanecer la pareja tres dias en el bosque o 
en la casa del novio, iba 6ste a la del suegro i comia con el 


(1) Gomez de Vidaurre, Historia de Chihy tomo I, pilj. 326. 
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sin hablar una sola palabra de lo sucedido. En seguida se 
acordaba entre ambos el dia en que se verificaria la ceremo- 
nia del pago. 

El recien easado reunia los animales i objetos con que 
debia cancelar su deuda matrimonial. 

Cuando sus recursos escaseaban, ayudabanlo sus parien- 
tes inmediatos, obligacion que se espresaba con la palabra 
mavutun, 

Nunca dejaba de cubrirse una deuda que se consideraba 

* 

como sagrada, segun las reglas consuetudinarias. El clvido 
de tal obligacion, significaba el derecho del padre para reco- 
brar su hija i dar un ma/on al engaflador. Por su parte el 
marido podia recuperar el valor dado por la mujer en caso 
de rauerte prematura, adulterio o abandono del hogar. 

La ceremonia del pago, mavun, mafun o mafutun (pagar 
al duefio de la hija) revestia de ordinario las proporciones 
de una fiesta de primer orden, sobre todo si el recien easado 
era cacique. 

Desde tiempos antiguos se observaban estos pormenores 
en el festin nupcial. Reunlanse el novio i sus parientes i se 
encaminaban a la casa del suegro. 

Entraba en primer lugar el yerno con su mujer i lo se- 
guian todos sus parientes, que conducian «sus carneros i 
ovejas de la tierra {hueque)^ todos vestidos de gala i con el 
adorno de sus llancas i piedras preciosas» (1). A continua- 
cion llegaban los parientes de las mujeres «con carneros, 
aves, pescados, 1 otras cosas para la fiesta ». 

Concurrian tambien los parientes de la novia «con mucho 
adorno i grande reposteria de botijas i tinajas de chicha». 

En la casa del suegro se hallaban reunidas de antemano 
su familia i la parentela. 

Al encontrarse los diversos grupos que concurrian a la 
reunion, prorrumpian en ruidosas manifestaciones de alegrfa. 

«E1 marido da a los padres i parientes de la novia todos los 
carneros, vacas i ovejas de la tierra que el i los parientes 


(1) Rosales, Historia, toino I, pdj. 143. 
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han traido, i muchas roantas i camisetas, que todo se cuenta 
por dote i por paga de la mujer»; i a la novia i a su madre 
las cubren de luantas i camisetas^ que es la paga i el dote 
que se da a la madre de la novia por la crianza de la hija^ 
todo lo cual reparten la madre i la hija entre sus parien- 
tes» (1). 

Se mataba una buena parte de los animales para el con- 
sumo de la concurrencia. 

Enterado el pago a los padres i sus parientes, correspon- 
dian 6stos presentando a los concurrentes abundante canti- 
dad de chicha. 

En el acto de la entrega de los animales i objetos en que 
se habia avaluado la mujer i en otros momentos de la fiesta, 
algunos oradoros decian discursos alusivos al acto, i Ics 
ngenpin, compositores de cantifias araucanas, gtilj anieniza 
ban la fiesta. Pagabalos el novio. Estas cantinelas, especie 
de prosa entonada, aparecen en los cronistas con el nombre 
de «romances». 

«I acabados estos cumplimientos se sientan a beber i co- 
mer, i andan los brindis, i en cargando bien la romana, se 
Jovantaban a bailar i cantar al son de sus tamboros, flautas 
i otros instrumentos. I asi se estan de dia i de noche hasta 
que se acaba la chicha, que si hai para cuatro o seis dias' 
que beber, no se apartan hasta ver el fondo de las tinaxas* 
(2). 

Este ceremonial que pudieron consignar los cronistas, si- 
guio practicandose hasta estos iiltimos tiempos, ron las va- 
riaciones que cada epoca imponia en las especies con que 
se hacia el pago. 

El gasto de un uiatrimonio dependia de la calidad del pa- 
dre o del novio, del niimero de parientes a quienes habia 
que contentar i sccundarianiente de la importancia personal 
de la mujer. 

En los siglos que siguieron a la conquista, el precio do 


(1) Rosales, Historian toiiio I, pAj. 143. 

(2) Kosalos, HLHtoriay tomo I, pjij. 143. 
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una mujer, por t6rmino medio, era de cincuenta pesos (1). 
A poco mas alcanzaba en los tiempos de la repiiblica, paga- 
do siempre en animates i especies, como «bueyes para el 
padre, caballos ensillados para la madre, prendas de plata, 
carolas de suela, potrillos o terneros para los parientos has- 
ta el quinto grade* (2). En la actualidad le cuesta a un in- 
dio rico, segun los bienes que motivan tal concepto entre los 
araucanos, hasta 200 pesos, en animales, objetos de plata 1 
prendas de vestir. Para los demas, va doscendiendo de esta 
suma, confomie a los recursos del comprador, hasta 25 o 
20 pesos. 

De esta venta se esceptuaban las viudas i las solteras que 
careeian de padres i parientes (3). 

La union conyugal por compra {ngillanentun o ngillan)^ que 
ha quedado en vijencia hasta el presente, es el antiguo ma- 
trimonio araucano con la supresion de simulacro de rapto. 
Consta de estos actos: 1.° intervencion del intermediario, 2.^ 
page i traslacion de la novia a la casa del suegro, 3.o visita 
de los recien casados a la casa de los padres de la mujer, 
4.0 visita de estos al yorno. 

El ceremonial de este matrimonio, escrito en araucano por 
un joven maimche i traducido para esta insercion, se desa- 
rrolla de esta manera. 

El intermediario, indispensable en los pedidos de matri- 
monio, se dirije a instancias del joven a la habitacion de los 
padres do la nifla i formula sus proposiciones, a nombre del 
padre de la familia. 

« — ^Esta bueno Ud., amigo? dice al duefio de casa. 

— Estoi bueno, contesta el interrogado; no ha sucodido 
nada: no hai muerte ni perdidas. Es suerte, pucs, estar sin 
novedad. I Ud., amigo ^.tanibien esta bueno? 

— Estoi bueno. No hai novedad. En la reduccion no ha- 
bido ninguna cosa; toda la jente esta buena. Estamos todos 


(1) Gomez de Vidaurre, Hlstoria^ toino I, p/ij. 32^). 

(2) Ruiz Aldea, Los araiicanos i las costumbres, paj. 87. 

(3) Perez de (larcia, IHstoria, toino I, paj. 59. 
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sin novedad. Hoi me mandaron aqui. Me mand6 mi parien- 
te. Vaya a' ver a mi amigo^ dijo; si esta bueno, si estan todos 
buenos, sin perdidas, sin muerte. De repente, a medio dia, a 
media noehe, sucede a la jente cualquiera cosa. Me mando 
mi pariente; vaya, me dijo, en este dia. Tiene uaa hija mi 
amigo; la recuerdo todos los dias. Yo tengo tambien un hijo. 
Ojald que me la diese. Los hombres necesitan mujer; las 
mujeres deben tener maridos. En todas partes es asi. Tengo 
vacas, tengo yeguas, ovejas, chalon i plata (joyas). Si me la 
da, todo esto le dare. Es hombre joven, no tiene mujer. Diga 
(esto) a su mujer, a todos sus amigos, a la vecindad. En cin- 
CO dias vendre, diga a mi amigo. Voi a traer todas las cosas; 
una vaca voi a matar en el casamiento. Esto es no mas; ya 
no tenemos que decir mas, amigo. Eso es no mas; ya he ter- 
minado la palabra. Apartemonos, rai amigo. Ya me voi, her- 
mano; me voi, madre (la mujer del duefto de casa); me voi, 
amigos (los oyentes)» (1). 

El padre de la nifta da su respuesta favorable, de ordina- 
rio en estos terminos «Mupiil hueni yefilii inch6, chem pia- 
fun, niguai ngenca», que traducidos libremente, signiflcan: 
«Si es mi amigo, no puedo poner ninguna dificultad; se ca- 
saran». 

En oeasiones varian los terminos i la 6nfasis de la peti- 
cion, segun la calidad del emisario, huerquen, como asimis- 
mo la respuesta del cacique. El emisario trasmite comun- 
mente esta respuesta. «A3i me dijo mi amigo: le dare mi 
hija a mi pariente; que se casen ellos, que me de animales mi 
amigo». 

En el dia fijado para la ceremonia, el padre del novio dis- 
pone los preparativos de la visita. 

«Ya nos vamos, dice a sus parientes e invitados al matri- 
monio. Vayan a buscar los caballos. Ensillen; arreglesen 
bien; anden lijero. Piensen lo que van a decir allA en la con- 
versacion. Quien sabe si nos van a negar la novia (gapin). 


(1) Relacion escrita para el autor por el joven Manquian, do 

hn\ohn\. 


Cholchol. 
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Den la mano (saludar) a la novia, a todos los de alia. No se 
les vuelvan los animales^ que es mala sefla; asi tambien pue- 
de volverse la novia». 

En seguida un cortejo de parientes, amigos e invitados 
del padre, se traslada a la casa de la familia a que pertenece 
la novia, a caballo los hombres i en carreta las mujeres. 

La Uegada de este acompaflamiento se saluda por los que 
esperan con deraostraciones de jiibilo. 

La novia se halla ataviada con su traje i joyas mejores. 
Tan pronto como llega la jente, se esconde con otras dos j6- 
venes en un departamento de la ruca Uamado catrintuco, 
Ahi aguarda el desarroUo del formulario. 

Entran al interior de la casa solamente los padres del 
joven. Entablan con los de la novia un dialogo acerca del 
page de la nifia i la distribueion de los animales, de la ropa^ 
del vino, objetos de plata, etc. En este reparto corresponde 
la mayor cantidad a los padres de la novia i otra menor a 
los bermanos de ^sta, a los tocayos, que son considerados 
como beimanos.i en jeneral a los parientes. 

Esta entrevista se prolonga por algunas boras. Al fin los 
padres i parientes se declaran satisfechos. El matrimonio 
queda autorizado. 

Penetran entdnces al interior de la habitacion el novio i 
el niimero de concurrentes que cabe en ella, todos los cua- 
les babian permanecido afuera, para dar principio al ban- 
quete araucano con que finaliza esta ceremonia. 

Cuando las libaciones i la comilona ban avanzado, entran 
dos mujeres i sacan a la novia a presencia de los concu- 
rrentes (1). 

Durante la fiesta, exhorta el padre a la nifia a que sea 
trabajadora i cumpla con los deberes que le impone su nuevo 
estado. 

A veces encarga decir este discurso, hueupin, a un repre" 
sentante habil en el manejo de la palabra, hueupive o hueu- 
pi/e. 

(1) Relacion escrita para el an tor por el joven mapiiche MillaliuAl 
Paillal, del lugar de Reipupil, en Cholchol. 
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Antes que decline el dia, el padre del novio da la orden de 
regreso. «Monten a caballo, dice; enyunguen sus bueyes. 
Salsra la mujer». 

«EI novio, despues de recibir a la no via, se despide de 
todos i vuelve a su casa acompailado de varios amigos. 

La no via, con permiso de su esposo, se despide de todos. 
Las mujeres lloran i algunas se limitan a decirle: «Sirvete 
de esto, porque ya no te ire a ver mas». 

En seguida todas las mujeres van a encaminar a la novia 
como a dos cuadras de la casa. Algunas le dan consejo, otras 
se despojan de sus joyas i al entregarlas le dicen: «Toma 
esto para que te acuerdes de mi». Despues la novia se va a 
junta,r a la comitiva de su esposo i todos se ponen en raar- 
cha» (1). 

I^a nifia va en carreta con la macjre i herraanas de su noia- 
I'ido i este a caballo. 

Al llegar a la habitacion de la familia, el padre habla de 
este modo: «Ya Uegamos a nuestra casa. Desensillen ahora. 
Ya buscamos a la novia; que entre a la casa. Denle en que 
soiitarse*. 

Entretanto, la fiesta continiia en la'vivienda de la recien 
casada hasta el dia siguiente 1 a veces suele prolongarse dos 
i tres, hai>ta que se agotan las provisiones i el licor. 

A los pocos dias de casada, la hija visita a sus padres 
acompailada del marido i otras personas. El viejo da esta 
orden para salir: «Llevaremos a la casa del padre a la mu- 
jer del joven, que vaya a ver a su padre, a su madre, a sus 
hermanos i todos los deinas parientes; que vaya a buscar su 
cama, sus platos, cuchara, cantaro i todas las cosas suyas» 
tiene que traer todo, porque nosotros lo hemes comprado, cou 
los animales que tiene, vaca, yegua, oveja, gallinas. Prepa- 
ronse: vayan a ensillar. Llevaremos a la nifta para que no 
tenga pena, si no se acostumbri en la casa del marido^. 


(1 ) Do una rolacion del joven Manuel Manquilei, titulada «El niatri. 
monio entre araucanos». Manquilef fue nlumno del liceo i se graduo 
de uonnalista en Chilian. 
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En realidad, una profunda nostaljia suele aflijir a la joven, 
quien recurre al fin a la fuga. 

Despues de la visita que hace la novia a su padre, este 
con todos BUS parientes la retribuye, llevandole cada uno un 
regalo. 

El padre i la raadre son los linicos que tienen que llev^ar 
objetos jdeterminados. Asi, el padre le lleva collares, pulse- 
ras, ponsones (prendedor araucano), aros i varios otros obje- 
tos de lujo. La niadre, ollas, cantaros, tnizadas i pilquenes 
(un jenero). Los parientes, algunas ovejas muertas, otros 
vino, chicha de maiz, etc. 1 se celebra otra fiesta* (1). 

Las formalidades para toraar una miijer de rango secun- 
dario no son tan rainuciosas. Segun los lugares, suelen variar 
tambien algunos detalles, como la duracion del festin matri- 
monial i la supresion o demora de las visitas reciprocas de 
yerno i suegros; pcro el furmulario trascrito es sin duda el 
tipo mas jenuino del matrimonio araucano por compra. 

Tomar mujer clandestinamente, pero con su consentimien- 
to, ei*a una forma antigua de matrimonio, clasificado tambien 
en el termino ngapitim, 

Los padres se manifestaban indignados si el raptor no 
disponia de bienes para pagar el valor de su consorte. Pro- 
curaban quitarsela, sin impor carles nada la perdida de la 
virjinidad; pero aquel o la escondia o aplacaba la colera de 
la familia perjudicada con la entrega de algun animal. ]No 
se verificaba esta esplosiou de enojo si el ladron se hallaba 
en la posilidad de pagar bien algu.i dia; en tal caso se reco- 
nocia una deuda de cancelacion segura (2). 

En la actualidad esta clase de matrimonio no ha dosapa- 
recido. 

Al dia siguiente de la fuga, el raptor manda un omisario 
a casa del padre de la nifia a informarlo donde esta su hija, 
a rogarle que no se cnoje i a fijar el plazo en que ira a 
pagarle. 


1 1 . Kelacion de Manuel Manquilef 
{'2) Kosalos, HlHtoria, t. I, pajiiia 14*3. 
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Cuando efectiia el acto del pago, cel^brase la fiesta nup- 
cial de estilo (1). 

Habia otra forma de union matrimonial, la que se verifl 
caba entre dos perspnas libres, sin ceremonia, ni sujecion o 
condicion alguna. Se acordaba entre un hombre indepen- 
diente i una viuda o ]6ven sin parientes, es decir, emancipa- 
das de tutela. Al presente esta clase de union tiende a dila- 
tarse en las costumbres contemporaneas (2). 

El matrimonio era disoluble. El marido podia repudiar a 
la mujer en cualquier momento i por simple voluntad. Por 
8U parte la mujer abandonaba al marido cuando queria, no 
habiendo sido comprada. 

El celibate se ha considerado en toda epoca como vergon- 
zoso; es signo de una humillante pobreza. Vuchapra, viejo 
celibe; cudepra, solterona, eran i son todavia insultos mui 
ofensivos. 

Los araucanos ban sido i son poligamos en grades diver- 
sos. Los caciques i los ricos tenian antes hasta veinte muje- 
res; hoi adquieren hasta tres 6 cuatro. Se puede observar 
que con el tiempo ha ido decreciendo el niimero de es- 
posas (3). 

Siendo, pues, la situacion de fortuna lo que regula el nii- 
mero de esposas, se comprende que los pobres scan mono- 
gamos por necesidad i que la mayor cantidad de mujeres 
diera bonra i autoridad a sus poseedores, segun lo atosti- 
guan los cronistas i la observacion moderna. 

La primera mujer, llamada en la lengua onen dmmiche o 

(1) Nnmerosas anotaciones del autor de matrimoiiios realizados en 
esta forma. 

(2) Informes recojidos por el autor, 

(3) La lei de Agosto de 1874 tolera las formas de matrimonio iiidi- 
jena, pues eli su articulo 9.® dispone: «la posesion del est^do de padre, 
madre, marido, mujer e hijo se tendril como titulo bnstante para cons- 
tituir a favor de los indfjenas los mismos derechos liereditarios que 
establecen las leyes comunes en favor de los padres, conyuges e liijos 
lejitimos». En la actualidad el protector de indfjenas manda legalizar 
estas uniones por la inscripcion civil. 
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papai i en el sur onen cure, ocupa el primer rango en la fa- 
milia araucana. Las otras son secundarias i se denominaron 
kntes en las agrupacionos del norte inan domuche o inan 
cure (de inan, seguir a otro) i hoi se les nombra en el sur 
huenticorJcelei i raflintu. 

Hai otra clase de mujer en las relaciones sexuales, la sim- 
ple manceba, fuera del hogar, tiufian (uMantun, ejecutar la 
copula). Todas las mujeres de un hombre se nombran entre 
ellas murihuen. 

La mas antigua en el grupo matrimonial es la verdadera 
duefia de casa: tiene a su cargo los menes teres de la vida 
domestica i ejerce marcada jefatura sobre las secundarias, 
quienes la respetan i obedecen. Sin embargo, este princi- 
pio de preeminencia suele relajarse con la predileccion del 
indio por una mujer mas joven que la primera; aquella se 
convierte en tal caso en el bianco de las iras de todas las 
otras. Cuando muere, se cree que ha sido victima de algun 
maleflcio de sus celosas rivales (1). 

«Cuando el araucano quiere tener otra mujer, pide permi- 
so a la primera, i si esta se lo concede, se casa. A voces la 
misma mujer, que se encuentra aburrida, aconseja a su es- 
poBO que tome otra. Debe ser esta hermana ^e la primera. 
Por esto no es raro ver a muchos araucanos casados con dos 
esposas que son hermanas. Si se les inteiToga por que no 
buscan otra mujer que no sea pariente de la primera, ellos, 
que bien lo ban esperimentado, contestan sencillamente que 
cuando son hermanas no riilen, i cuando no lo son, lo pasan 
en continuas rencillas. 

El mejor casamiento entre los araucanos es el que se ve- 
riflca entre dos primes segundos. Pero en este matrimonio 
el joven debe ser hijo de la prima i la nifla del prime. Los 
primes hermanos se consideran como hermanos i entre ellos 
no hai matrimonio. 

Las araucanas se consideran mui dichosas cuando en se- 
gundas nupcias se casan con un joven. 


(1) Datos suministrados al autor. 
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La casa del araucano esta dividida en tantos comparti- 
meiitos como mujeres tiene, i cada una Ueva una vida inde- 
pendiente. 

Cada mujer tiene la obligacion de servir a su marido; pe- 
ro permanece siempre sobre las otras i en el range de prc- 
ferida la primera. 

Nunca la mujer araucana debe salir a pasear ni estar 
ocioaa en su casa, sine entregada a sus ocupaciones favori- 
tas, que son hilar i tejer» (1). 

El turno en la copula conyugal se establecia por noche o 
por semana. El indio manifestaba su voluntad a este respec- 
to pidiendole cama (gutranca antes, i hoi ngetantu) a la que 
le correspondia por orden. 

Las restantes, aunque dormian en la misma habitacion, no 
podian acercarse al departamento de la elejida. 

En estado de enibriaguez, interrurapia el turno estable- 
cido. 

Mediante esta practica, reinaba entre las mujeres la paz 
araorosa, que se alteraba i producia violentas discordias cuan- 
do la preferencia era mui marcada por una. En los tiempos 
en que los indios tuvieron prisioneras blancas, rec^ia sobre 
ellas el eelo furioso de las mujeres indijenas. 

El desprecio sexual del hombre por una de sus mujeres, 
solia exasperarla hasta la f uga o el suicidio. 

A veces el respeto sin liraitos de las mujeres desaparecia 
por una ofensa comun, principalmentc por la relacion clan- 
destina del hombre con alguna uunam (manceba). Acome- 
tianlo entonces, si estaba 6brio (2). 

En el rejimen matrimonial aiaucano, la mujer se conside- 
raba como tabii o vedada a sus parientes en las primeras 
lineas de consanguinidad. «Evitanescrupulosamente los gra- 
des de iiimediato parentesco» (3). Probablemente las inter- 


(1) Relacion del joven Manuel Manquilef. 

(2) Costumbres apuntadas por el autor. 
(15) Molina, CompendiOj pdj. 189. 
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dicciones antiguas no se diferenciaban mucbo de las actua- 
les, que alcanzan al matrimonio de los abuelos con sus 
nietas, de los tios con sus sobrinas i de los primes, hijos de 
varones, que se consideran hermanos. 

Predominando la sensualidad en la vida conyugal del 
araucano , se eoncibe que la pasion de los celos penetrase 
hondamente en su ser. 

«La mujer casada es mui celada. Priraero consentiria un 
indio el deshonor de su hija que en el de su mujer; no es 
permitido que esta reciba homenaje de nadie» (1). 

Para la mujer casada todo era culpable: bablar en reser- 
va, jestos i miradas sospechosas, toques i preferencias en las 
reuniones, recibir a un hombre en la casa sin la v6nia del 
marido. 

En cambio, la libertad extra matrimonial del hombre no 
tenia freno alguno, fuera del enojo sin sancion efectiva de 
sus mujeres. 

El sentido jenital que obraba en el araucano corao primer 
estimulo i movil de su conducta, ha contribuido a mantener 
latente al traves de los siglos el celo sexual. 

Sin lugar a dudas, debio ser en la antigtiedad de este pue- 
blo, en un estado mas grosero, rasgo fundamental de su exis- 
tencia. 

El aislamiento por causas topograficas o de organizacion 
social, fortalecia este instinto en algunas colectividades. 

Pues bien, las comarcas araucanas, sin estar por complete 
aisladas, no ofrecian a los grupos que las babitaban condi- 
clones faciles para unirlos estrechamente. 

Por otra parte, la constitucion de la sociedad tenia por fun- 
damento al jefe poligAmo, que vivia temeroso de la despo- 
sesion de sus mujeres i de su autoridad i estaba interesado, 
por lo tanto, en evitar el contacto con otros grupos, de don- 
de podian surjir^ri vales. 

En virtud de la lei de evolucion sociol6jica, se mitigaba el 
celo sexual; pero sin borrarse del todo de la psiquis arauca- 


(1) P. Ruiz Aldea. Los arancanos i sus costumbresj paj. 38. 
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na, a virtud del atavismo i la persistencia de la 6onstitucion 
social. 

Completaban la fisonomia de la familia araucana el amor 
entraflable de los padres por las hijas. A ellas ilnicamente 
solian besarlas. Pareee que no entraba en las raanifestacio 
nes afectivas del araucano la costumbre del beso, tomada 
en proporciones insignificantes de los espafloles (1). 

Esta solicitud por las hijas no estaba exenta de cierto fon- 
do de egoismo, pues de ella se esperaba la ventaja de un 
buen matrimonio 1 las probabilidades de acrecentar el nii- 
raero de parientes, base del poder i nonabradia de los caci- 
ques. 

Por lo comun, se dispensaban consideraciones a los pa- 
rientes ancianos, quienes vivian a espesas de la farailia. 

En las reuniones en qtie habia varies caciques, el respeto 
por los de mas edad se dejaba sentir como imperiosa regla de 
la tradicion. 

Puede inferirse que las atenciones que se guardaban en la 
colectividad araucana a los ancianos, era la continuacion del 
respeto filial por el padre. 

La comunidad estuvo i esta dividida en grupos ascenden- 
tes i descendentes. La linea directa ascendente Uega solo 
hasta el abuelo; la descendente hasta el nieto. En este punto 
se mantuvo la clasiflcacion, pues los parentescos de bisabue- 
lo i bisnieto aparecen borrados, casi perdidos en las relacio- 
nes de consanguinidad. 

En la linea colateral el parentesco de los araucanos aifie- 
re por complete del que se ha adoptado en las sociedades 
adelantadas; se confunde con el direeto. Asi los hijos de dos 
hermanos o de dos hermanas no son primes sine hermanos, i 
los ties no se consideran como tales con respecto a estos sine 
como padres. 

El parentesco de tie existe solamente en la relacion de 
sexos distintos. Si una mujer tiene hermanos, entre estos i 
los hijos de la primera se establece el lazo colateral de tie i 


(1) Investigaciones del aiitor. 
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sobrino i de primes entre los hijos de una i otros. Lo mismo 
Bucede con los hijos de un hombre i sus herraanas. 

Por 680 en la nomenclatura del parentesco araucano un 
mismo termino le sirve a un hombre para designar a su hijo, 
fotem^ i al de su hermano, malle fotem, Una mujer llama a su 
hijo penen i a su sobrino por la hermana tambien penefiy a 
su nieto por la hija chuchu i al hijo de este, chuchu igual- 
mente. 

El gramatico antiguo Febres dice: 

«A1 tio paterno llama el sobrino malle, i la sobrina llepu, 
i asimismo el a ellos, i por respeto se Uaraan con los nom- 
bres de padre e hijo. 

Los priraos i primas tambien se llaman como hermanos». 

Estas coincidencias en las designaciones de parentesco son 
a no dudarlo residuos de una organizacion familiar anterior 
al patriarcado. 

Ne se dejan sentir en el trato diario de la vida, las rela- 
ciones que en sociedades pi'ogresivas establece el parentes- 
co por afinidad. Se lo considera como un vinculo de compa- 
fiorismo i simpatia. La nomenclatura de la lengua para 
algunas designaciones de este orden es raeramente teorica. 
Asi, dos cuAados se tratan como amigos queridos que se 
prestan servicioa con reciproca confianza. 

Dosde temprano se ensefta al niilo el cuadro de las rcla- 
ciones de parentesco que lo uneii al grupo local, para que 
en su mayor edad conozca a los miembros de la parentela i 
no incurra en las intordicciones matrimoniales propias del 
sistema. 

Los parientes se saludan, en consecuencia, con el titulo 
exacto que a cada cual corresponde. La omision de esta for- 
mula se reputa como grave desatencion. 

Esta eostumbre, que ha persistido al traves de largas eda- 
des, trae su orijen, sin duda, del clan totemico, en el cual se 
saludaban las personas con el nonibre jenerico del paren- 
tesco. 

Cuando no hai parentesco, el tratamiento es de simple 
amistad. 
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Se ha podido comprobar que antiguamente se agregaba el 
Uanto al saludo de parentesco o amistad. Esta costumbre al- 
canzo a Uegar en forma atenuada a la epoca moderna (1). 

El odio a la raza conquistadora i el orgullo guerrero, los 
obligaba a oeultar esta costumbre a los espafloles; pero en su 
trato intimo la practicaban como regla ordinaria. 

A medida que el tiempo avanzaba, desde la conquista a 
nuestros dias, el saludo con Uanto iba perdiendo lentamente 
de intensidad. 

Antes de la pacificacion de la Araucania, aun se practica- 
ba porausencias cortas. Un recuerdo a este proposito. Un 
aflo fu6 a Santiago el celebre cacique Colipi, de Sauces i Pu- 
ren, a conferenciar con uno de los ministros. A su regreso 
salieron a encontrarlo varies caciques de su tribu a algunas 
leguas de distancia. Hallaronlo en la ruca de un cacique 
amigo. Uno de ellos le dirijio la palabra espresandole «que 
se alegraban de su vuelta, pues si le hubiera sucedido algu- 
na deegracia en el viaje 6 se hubiera muerto, babria sido 
para sus parientes i araigos un gran dolor». En seguida llo- 
raron sin reserva, i eran los mas valientes de los llanistas. 
A continuacion le presentaron los regales deprovisionos i do 
licor (2). 

Queda vijente aun en el sistema de parentesco araucano 
un vinculo particular de fraternidad que se espresa con la 
palabra lacu, tocayo, Se contrae por medio de una ceremo- 
nia llamada lacutum, especie de rito bautismal (3;. 

Un joven mapuche, cooperador de este trabajo, asistio una 
vez a una fiesta en Quecheregua, al oriente del rio Allipen, i 
observo este hecho. Una niila soltera, lacu de la dueila de 
casa, se acerco a conversar familiarmente con el marido de 
esta. Algunos hombres le observaron a la mujer la conve- 
niencia de que no permitiera eso, a lo que ella respondio: 


(1) Informes recojidos por el autor. 

(2) Noticia.s de un indio de Pureu que asistio a esta entrevista. 
(o) En otro capitulo va anotado. 


— 64 — 

«A1 e;ibo es mi hemiana*. — Tiene razon, contestaron los otros 
en coro. 

Las denominaciones del parentesco araucano varian asi- 
mismo en algunos terminos, segun la rejion; pero tales va- 
riantes no eslablecen diferencias esenciales del esquema que 
sigue, en uso en las a^upaciones de las provineias de Cau- 
tin i Valdivia. 

Un hombre casado designa: 

A su mujer, cure. 
» » padre, chao, 
^ » madre, Huque. 
» > abuelo paterno, lacu. 

> » abuela patema cucu o cwfe papal. 

» » abuelo matemo, cheche, chedcui^ chedquL 
» » abuela materna^ chuchi, 
» » hija, fiahue, 

> 8U8 nietos por el bijo, lacu. j 

> > nietas por la hija, cheche, A 
» su hermano, penL 

» » hermana, Zamn^6n (ng = ft nasal). 

» los hijos de su bermana, choquem. 
Al hermano de su padre, malle. 

» hijo de 6ste, peni. 
A la hija de » lamngen. 

» » hermana de su padre, palu. 
Al hijo de esta, muna. 
A la hija de > muna. 

» su tio materno, huecu. 
Al hijo de este (primo), muna. 
A la hija de » (prima), muna. 

» su tia mater na, nuque. 
Al primo, muna. 
A la prima, muna. 

En las relaciones de afinidad llama su suegro, chedcui (co- 
mo al abuelo materno) o ngillail (nombre jenerico de la re- 
lacion en que ha mediado compra de mujer). 
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A su suegra, llalla. 

» » nuer SLy puifinw. 

» » yerno, ftahue ngillaH. 

» la mujer de su hermano (cuflada), fUlca. 
Al hermano de su mujer (cuftado), ngillafl o guempu. 
A la hermana de su mujer, querum. 
Al marido de la sobrina de su mujer, chale ngillaii, 
A la mujer del hermano de su padre, fillca, 

» » » hijo de 6ste, filica, 

Al marido de la hija de 6ste ngillan o quempu. 
'T> » » hermana de su padre, palu ngillan. 

A la mujer del hijo de J a hermana de su padre, fillca. 
Al marido de la hija » » » » malle chao- 

A la mujer de su tio materno, chuchu, 

» » » prime, fillca. 

Al marido de su prima, muna ngillafi. 

» » » tia, malle. 

A la mujer de su prime, fillca. 
Al marido de su prima, quempu ngillaii. 
Una mujer casada llama a su marido, feta. A su suegro, 
puifimo. 

A su madre, nuque papai; a su suegro, nanen. 

» abuelo paterno, lacu; a su abuela paterna, cucu. 

> > materno, cheche; a su abuela materna, ckuchu. 

» hijo, pefim; a su nuera, nanen. 

» hija, penefl; a su yerno, llalla. 
A sus nietos por el hijo, cucu. 

» nietas » la hija, chuchu; al marido de su nieta^ 

A su hermana, lamngen; cufiada, fiadu. 
La mujer no siempre emplea las mismas denomiDaciones 
del hombre (1). 
Como se ve, varias voces de esta nomenclatura del com- 


(1) Febr^s, «Diccionario». — Araacania, tomo I. — Frai F^lix Jos^ 
de Augusta, «Gramdtica Araiicana.» 
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^.> .*o V w^v Araucano, son mutuas, entre los grades 

viv ^i." ,v\\^vv"i.ien, como lacu^ abuelo inieto; cucu, abuela 

ivN\ .^fvo>^. C3\9tckm^ peni, lamngen, etc. 

> . .v^:4'.v^ aiuiuo entre los indijenas o ciertos actos ejecu. 
^^ ;^^ ^v^^ vvuum> establecen una relacion particular de amis- 
,,^.i ;:::iuK^ o de confianza sincera. 

A:v:. K>s que se ban regalado algo son cacMhuen o catru- 
ktk^H \i\ - u francesa) i se saludan eimi cachii; el acto de con- 
traor esia relacion be llama cachutun, Los que ban cambia- 
do objetos de cualquiera clase son chafkunhuen i se saludan 
«jiHi chiifkun; el acto de cambiar de esta manera se designa 
ckafkutun. Los que se regalan animales para una fiesta son 
comehohuen i se saludan eimi concho; el acto de regalar para 
una reunion es conchotan. Los que se brindan licor son yan- 
giilhuen (ng = fi gutural) i se saludan de igual modo que los 
miteriores. Los que viajan i comen juntos son tambien com- 
paflhuen i miyahuen, 

Es fuera de duda que estas denominaciones estan destina- 
das a mantener vivo el recuerdo de la devolucion o del re- 
torno. 

Los saludos constituyen un ceremonial minucioso i mucho 
mas detallado que el de sociedades adelantadas, con priori- 
dad i tratamientos determinados. 

Al pi'oceso del parentesco indijena se halla relacionado el 
de la onomastica. 

Se ha yisto ya que la denominacion del clan totemico ser- 
via de nombre hereditario a los individuos que lo componian, 
como nancUj luan^ vilu, manque, etc. 

En el curso de los siglos la constitucion social se transfor- 
m6 en patriarcal. 

La individualidad comenzo entonces a ser conocida i apre- 
ciada. Hubo que agregar, por lo tanto, al nombre ien6rico 
una cualidad, accion, niimero que distinguiese a las perso- 
nas, como calvuHancu (aguilucho azul); levluan (huanaco lije- 
ro), melivilu (cuatro culebras) vuchamanque (condor viejo), 
etc. Apareci6 asi el nombre propio, que reemplaz6 poco a 
poco al colectivo. 
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No habia, pues, en el nombre personal palabras muertas, 
como en los de pueblos civilizados. 

En esta forma, a que se prestaba mui bien la lengua arau- 
cana, se encontraban las denominaciones individuales a la 
llegada de los conquistadores. 

Ahora mlsmo no es trabajo de imposible ejecueion rastrear 
en los grupos sobrevivientes el nombre que el totem o el 
fundador ban dado a muohas familias (1). 

Segun el diccionario del misionero Febi'es, la palabraciin- 
ga designo antiguamcnte el apellido, linaje o farailia. 

Hoi ha caido en desuso esta voz i ningun mapuche acierta 
con su significado. En su lugar hai otros tcrminos que no se 
emplean de un modo uniforrae en todas las agrupaciones. 
En muchos lugares de la provincia de Cautin se dice ahora 
cuparij como se dbcia en siglos anteriores, por linaje, fami- 
lia, jeneracion. Pariente en jeneral es mogeyeun, mogeyel (do 
mongen, vivir, criar); antes era monmahue. Hoi se designa el 
nombre con la voz ui. Ser miembro de una familia se espre- 
sa con la palabra cuflil (2). 

En los norabres araucanos entra una sola palabra, como 
Pangi (Icon, familia de Angol), Huentru (hombre, familia de 
Temuco), Pichun (pluma, familia de Galvarino). Son los 
m6nos. 

Lo comun en la onomastica araucaua es el nombre com- 
puesto, del sustantivo i un adjetivo antepuesto que califica 
o determina, como Pichihuala (pato pequeflo), Mariluan (diez 
huanacos). 

Tan abundantes como los anteriores son los norabres for- 
mados de dos sustantivos, Millacura (piodra de oro). Lonco- 
ndhud (cabeza de tigre). En este case el segundocomponen- 


(1) £1 padre capuchino F^lix Jos^ de Augusta, aleman, ha publi- 
eado una monograffa de los nombi*es indfjenas «^C6ino se llaman los 
araucanos?» en el que reune datos interesantes sobre su formacion 
idiomdtica. 

(2) El padre Augusta menciona el t^rmino «Runpen in» como usa- 
do en' las reducciones de Bajo Imperial. 
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te designa de ordinario el nombre de familia. Asl, el padre 
de la familia Vilu de Maquehue, en Temuco, se Uamo Meli- 
vilu i 8US hijos tuvieron los nombres de Nguruvilu (culebra 
zorro), PainevUu (culebra celeste), Melivilu (ouatro culebras). 

En menor escala figuran los corapuestos de .idverbio isus- 
tantivo, Huenuhuala (pato de arriba), Huenttiaque (enciraa 
del pato) i los de verbo i sustantivo Nahueltripai o Tripai- 
nahuel (saUo el tigre), Amuivilu ofilu (se fue la culebra). En 
los primeros, el adverbio es palabra precedente i en los se- 
gundos el verbo va antes o despues. 

No faltan, por ultimo, los nombres de tres componentes, 
como Quifideftraru (corrio un traro o un traro lijero). Se 
cuontan en eacaso niiraero. 

Los nombres dobles tampoco escasean. Nahuelpan Cayii- 
lepi fu6 gulmen de Pumalal (estacion de Cajon); Antillanca 
Pucollan se llamo un cacique residente en un lugai* de Fu- 
collan. Un joven estudiante del liceo de Temuco llevaba el 
nombre de Millahual Paillal; esplicaba que el segundo era 
el de familia i el primero, el de su padrino. 

Por confonnirse a la fonolojia del idioma, los araucanos 
abrevian a menudo sus nombres por apocope; como Colliau 
por Colliauca (yegua castaiia); o por sincope, como Paillau- 
ca por Pai/Zrt atica (yegua de espaldas o tendida), ia veces 
por estas dos alteraciones reunidas, como Qulnau por Qui- 
neauca (una yegua), 

Determinan la calificacion del nombie circunstancias es- 
traordinarias en el hogar, algun sueilo o supersticion, un ras- 
go fisondmico resaltante, una esperanza de los padres de que 
el recien nacido sea fuertecomo el leon, lijero, etc., i tarn- 
bien el uso de hacer coincidir su denominacion con la del 
lacu o padrino. 

Procedian siempre los nombres del reino animal, del ve- 
jetal de circunstancias cosraograficas i nunca de sus ofl- 
cios, titulos 6 dignidades. A lo sumo solian adoptar un titulo 
espaflol, coronel, capitan. Las palabras huinca i cona se ha- 
llan solamente en la composicion de algunos nombres.. 

Mediante la influencia de la onomastica espanola, se ha 
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jeneralizado entre los niapuches actuates, la practica de an- 
teponer a la denominacion indijena un nombre de los mas 
comunes en el pais, por su contacto sin duda con campesi- 
nos. Se llaman Juun, Pedro. Jose, Miguel, Lorenzo, Ramon, 
etc., pero no Enrique, Arturo, Carlos, Hector, Oscar, Wen- 
ceslao, Eduardo, Alberto, Julio, Humberto, Rdberto. 

Ha sido frecuente asimlsrao el carabio de nombres que han 
hecho en todo tiempo, dejando el de familia para adoptar el 
de algun pariente, padrlno o protector. Basta con un case, 
entre mil que podrian citarse. Coilla ei*a un cacique dueflo 
de la parte oi'iental de Angol. Su hijo mayor tuvo el mismo 
nombre, pero los menores tomaron el de la madre, Lonconao, 
primera mujer del cacique. 

Las leyes de radicacion indijena han contribuido actual- 
men te a desterrar la mutabilidad de nombres. 

En ocasiones tomaban tambien el apellido de militares de 
nombradia entre ellos, espailoles primero i despues chilenos. 
Famoso fue el cacique Pancho Biilnes, de las cabeceras de 
Chihuaihue, cerca de Collipulli. 

Cuando algun indio es mestizo, champurria, toma prefe- 
renteraente el apellido espaftol. Maripan Montero, Huaiqui- 
lao Morales, Juan Sandoval, Esteban Romerc, fueron caci- 
que de fama entre los suyos. 

Las mujeres no toman el nombre de familia, ni el de su 
marido cuando se casan. 

No siendo el idioma de flexion, su nombre no tenia termi- 
naciones que correspondieran al sexo femenino, si Uevaba el 
de algun animal. 

Erases simbolicas i espresivas Servian para nombrarla, 
como Calfurai (flor azul), Ayunqueu (pedernal querido) Ru- 
paiinangin (corriente que paso), Amuinguru (zorro zorra-que 
se fue). 

Se han jeneralizado al presente los nombres espafioles de 
Isabel^ Maria Carmen, Rosa, Juana, etc., espresados a veces 
en diminutivo (1). 


(1) Qui* n desee obteiier noticias acerca de la onoinilstica priiiiitiva 
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..... f>. .V ,ie los norabres personales, los jeograficos 
\.; .::■ a inedida que se operaban las transfor- 

,n .: '.' 2** ve que la toponimia araucana se orijin6 en 
... •■', :v^:om. Han persistido varies nombies, algu- 
. V 'y^ y. iraves de los largos periodos, como corapro 
. ♦» ,<.^^ luvho indudable. 

. -v o :orininara la fase inicial del clan toteraico, tu- 

u ^ c uiuliiplicarse los nombres per segregacion de fa- 

... ' ..-v .^ it* 5?o establecian en otros lugares, perdiendose el 

.V V '^cii ; adoptandose denominaciones jeograficas o de otia 

. ♦ .. cscuncia. 

k. \viudo el patriarcado adquiriotodo su florecimiento, mu- 

»v\>i:rupos dieron a los lugares de su residencia el nombre 

vto jkun antepasado o jefe en ejercicio, denominacion nue- 

\aque iba borrando la anterior (1). 

Asi 5^e hallaba formada la nomenclatura jeograflca del te- 
rt ilorio a la venida de los conquistadores. 

La falta de fijeza que habian tenido los nombres hasta esa 
opoea, continuo en los tiempos sucesivos. 

La toponimia del siglo XVI diflere casi totalmente de la 
actual. En los titulos de encomiendas de los conquistadores, 
aparecen mui pocos de los conocidos hoi. La mayor parte 
han sido reemplazados por otros. Sucede lo mismo con los 
que figuran en cartas jeograficas, llbros i documentos an- 
tiguos. 

Los rios, lagos i cordilleias solian tener nombres diveri-os 
en s'l ostenaioii. El rio Renaico se denomino tambien Tolpan; 
ol Lumaco, Vutranlevo; el estuario Budi, Colen, etc. 

Lus trabajos topograficos i las leyes de radicacion indije- 
na han fijado al fin la ultima nomenclatura. 


on jeueral, piiede consultar el exceleiite trabajo del publiciata chileno 
don Valentin Letelier, titulado Etisayo ds Onoinatolojixi. 

(1) ¥a\ la toponimia primitiva del centro de Chile, se observo por 
los conquistadores que varios lugares tenian el nombre del jefe de la 
agrupacion, como TlntUicay Cachipual^ etc. 
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Queda que advertir que las designaciones jeograficas del 
territorio araucano son por lo comun descriptivas e indican 
alguna particularidad topografica, de la zoolojia, de la bota- 
nica o la jeolojia. 


CAPITULO III 

IHedios de exiHteneia 

Reciirsos naturales lintes de la conquista. — IjOs pinales. — Influencia 
en los ciiltivos de ]a conquista peruana. — El maiz. —Predominio 
de la alimentacion vejetal i marina. — Alimento animal traido 
por los espanoles. — La came cnida.- Alimentacion de los gru- 
pos del est<j i de las islas. — Iiistrumentos primitivos de labran" 
za. — El hueque dntes de la conquista espaftola.— Evolucion de 
los cultivos con la llegada de los espaftoles. — Instrumentos de 
labranza. — Los animales. — Terrainolojia agricola. — La agricul- 
tura en los gi'upos del este i la costa. —La pesca. — El arte de 
navegar. — Trabajos cooperativos. — Las bebidas. -La embria- 
guez. — La agricultura se estaciona liasta la fundacion de los 
pueblos.— Sistema alinienticio actual. 

Se ha dicho en un capitulo anterior que al presentarse los 
araucanos a la eseena de la historia, se hallaban asentadas 
las agrupaciones patriarcales en estensiones de suelo feraz, 
en particular de las cuencas de los rios, las cuales por estar 
provistas de abundantes medios de subsistencia, fueron con- 
virtiendose en semilleros de habitantes. 

Los grupos de viviendas se establecieron separados unos 
de otros, aunque no mui distantes, i con un niimero de caba- 
ilas aproxiraado al de familias. ^Estas chozas no forraan po- 


' 
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«A1 cabo es mi hermana». — Tiene razon, contestaron los otros 
en coro. 

Las denominaciones del parentesco araucano varian asi- 
mismo en algunos terminos, segun la rejion; pero tales va- 
riantes no establecen diferencias eseneiales del esquema que 
sigue, en uso en las agrupaciones de las provincias de Cau- 
tin i Valdivia. 

Un horabre casado designa: 

A su mujer, cure. 

» » padre, chao, 
j^ » raadre, fiuque. 

» » abuelo paterno, lacu, 

» » abuela patema cucu o cuse papai, 

» » abuelo materno, cheche^ chedcui, chedqui. 

» » abuela materna, chuchi, 

» » hija, flahue. 

» sus nietos por el hi jo, lacu. i 

> » nietas por la hija, cheche. A 

» su hermano, petti, 

» » hermana, Zamngfgw (ng = ft nasal). 

]> los hijos de su herraana, choquem, 
Al hermano de su padre, malle. 

» hijo de este, peni. 
A la hija de » lamngen. 

» » hermana de su padre, palu. 
Al hijo de esta, muna. 
A la hija de » muna, 

» su tio materno, huecu. 
Al hijo de este (primo), muna. 
A la hija de » (prima), muna, 

» su tia materna, fiuque. 
Al primo, muna, 
A la prima, muna. 

En las relaciones de afinidad llama su suegro, chedcui (co- 
mo al abuelo materno) o ngillan (nombre jenerico de la re* 
lacion en que ha mediado compra de mujerj. 
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A su suegra, llalla. 

» » nuera, puiiimo. 

» » yerno, iiahue ngillaii. 

» la mujer de su hermano (cufiada), fUlca, 
Al hermano de su mujer (cuilado), ngillati o quempu. 
A la hermana de su mujer, querum, 
Al marido de la sobrina de su mujer, chale ngillaii. 
A la mujer del hermano de su padre, fillca. 

» » » hijo de 6s te, fillca, 

Al marido de la hija de este ngillan o quempu. 

» » » hermana de su padre, palu ngillan, 

A la mujer del hijo de J a hermana de su padre, fillca. 
Al marido de la hija » » » » malle chao^ 

A la mujer de su tio materno, chuchu, 

» » » primo, fillca, 

Al marido de su prima, muna ngillafl. 

» » » tia, malle. 

A la mujer de su primo, fillca. 
Al marido de su prima, quempu ngillafl. 
Una mujer casada llama a su marido, feta. A su suegro, 
jminmo. 

A su madre, nuque papai; a su suegro, 7ianen. 

» abuelo paterno, lacu; a su abuela paterna, cucu. 

» » materno, cheche; a su abuela materna, chuchu. 

» hijo, peiien; a su nuera, nanen. 

» hija, penen; a su yerno, llalla. 
A sus nietos por el hijo, cticu. 

» nietas » la hija, chuchu; al marido de su nieta^ 
nofio. 

A su hermana, lamngen; cufiada, fiadu. 
La mujer no siempre emplea las mismas denominaciones 
del hombre (1). 
Como se ve, varias voces de eata nomenclatura del com- 


(1) Febris, «Diccioiiario». — Araucanfai tomo I. — Prai F^lix Josi 
de Augusta, «Oramdtica Arancana.» 


5 
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plicado parentcsco araucano, son mutuas, entre los grados 
que se corresponden, como lacu, abuelo i nieto; cucu, abuela 
i nieto; cheche, chuchu, pefiij lamngen^ etc. 

El regalo mutuo entre los indijenas o ciertos actos ejecu. 
tados en comun, establecen una relacion particular de amis- 
tad intima o de confianza sincera. 

Asi, los que se ban regalado algo son cacMhuen o catru- 
huen (u = u francesa) i se saludan eimi cachu; el acto de con- 
traer esta relacion se llama cachutun, Los que ban cambia- 
do objetos de cualquiera clase son chafkHnhuen i se saludan 
eimi chafkdn; el acto de cambiar de esta manera se designa 
chafJcutun, Los que se regalan animales para una fiesta son 
conchohuen i se saludan eimi concha; el acto de regalar para 
una reunion es conchotun, Los que se brindan licor son yan- 
ginhuen (ng = il gutural) i se saludan de igual modo que los 
anteriores. Los que viajan i comen juntos son tambien com- 
pafihuen i miyahueii, 

Es f uera de duda que estas denorainaciones estan destina- 
das a mantener vivo el recuerdo de la devolucion o del re- 
torno. 

Los saludos constituyen un ceremonial rainucioso i mucho 
mas detallado que el de sociedades adelantadas, con priori- 
dad i tratamientos determinados. 

Al proceso del parentesco indijena se halla relacionado el 
de la onomastica. 

Se ha visto ya que la denominacion del clan totemico ser- 
via de norabre hereditario a los individuos que lo componian, 
como HancUy luan^ vilu, manque^ etc. 

En el curso de los siglos la constitucion social se transfer- 
md en patriarcal. 

La individualidad comenzo entoncesa ser conocida i apre- 
ciada. Hubo que agregar, por lo tanto, al nombre jen^rico 
una cualidad, accion, niimero que distinguiese a las perso- 
nas, como calvufiancu (aguilucho azul)^ levluan (huanaco lije- 
ro), melivilu (cuatro culebras) vuchamanque (condor viejo), 
etc. Aparecio asi el nombre propio, que reemplazo poco a 
poco al colectivo. 


- 67 - 

No habia, pues, en el nombre personal palabras muertas, 
como en los de pueblos civilizados. 

En esta forma, a que se prestaba mui bien la lengua arau- 
cand; se encontraban las denominaciones individuales a la 
llegada de los conquistadores. 

Ahora mismo no es trabajo de imposible ejecucion rastrear 
en los grupos sobrevivientes el nombre que el totem o el 
fundador ban dado a muchas familias (1). 

Segun el diccionario del misionero Febros, la palabracein- 
ga designo antiguaraente el apellido, linaje o familia. 

Hoi ha caido en desuso esta voz i ningun mapuche acierta 
con su significado. En su lugar hai otros terminos que no se 
emplean de un modo uniforme en todas las agrupaciones. 
En muchos lugares de la provincia de Cautin se dice nhora 
cdpaii, como se ducia en siglos anteriores, por linaje, fami- 
lia, jeneracion. Pariente en jer.eral es mogeyeun, mogeyel (do 
mongen^ vivir, criar); antes era moflmahue. Hoi se designa el 
nombre con la voz tii. Ser miembro de una familia se espre- 
sa con la palabra cufiil (2). 

En los nombres araucanos entra una sola palabra, como 
Pangi (leon, familia de Angol), Huentru (hombre, familia de 
Tenmco), Pichun (pluma, familia de Galvarino). Son los 
m6nos. 

Lo comun en la onomastica araucacia es el nombre com- 
puesto, del sustantivo i un adjetivo antepuesto que califica 
o determina, como Pichihuala (pato pequeilo), Mariluan (diez 
huanacos). 

Tan abundantes como los anteriores son los nombres for- 
mados de dos sustantivos, Millacura (piodra de oro). Lonco- 
nahuel (cabeza de tigre). En este caso el segundo componen- 


(1) El padre capuchino F^lix Jos^ de Augusta, aleman, ha publi- 
eado una monograffa de los nombres indfjenas «^C6mo se llaman los 
araucano8?» en el que reune datos interesantes sobre su formacion 
idiomdtica. 

(2) El padre Augusta menciona el t^rniino «Runpe.n in» como usa- 
do en' las reducciones de Bajo Imperial. 
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* ; irui. iVupwHba el maiz, hua^ el primer lugar entre olloa, 
^vircu*ulannonte en las agrupaciones del norte i de la costa 
viol torritorio. 

Kn una do sus cartas al rei, Pedro de Valdivia le da cuen: 
ta de que envio la escuadra de Pastene desde Concepcion a 
Arauco ta que cargase maiz»; lo cual bien claro demuestra 
que se cosechaba ya en cantidades no escasas. 

Constituia un suplemento importante en el conjunto de su 
sistema alimenticio, pues lo utilizaba cocido, mutt o mote; 
guisado con otros vejetales, en harina tostada, mulque, i en 
pan, covque. 

Les servia asimisrao para la preparacion de un licor mui 
jeneralizado entre ellos, el mudai o imiacd. 

El cronista Ovalle dice: «Este maiz ha sido siempre i es el 
Bustento mas universal de losindios, porque no solo lessirve 
de comida, sine tambien de bebida, la cual hacen de harina 
tpstada o desatada simpleraente en agua^ o cociendola i ha 
riiendola chicha, que es su vino ordinario» (1). 

Aunque cultivada en menor escala, hallahase tambien mui 
esparcida otra semilla de iraportacion peruana, la quinoa o 
dahue (Chenepodium quinoa). Tan agradable al gusto arau- 
cano debio ser, que su cultivo se perpetuo hasta los liltimos 
tiempos, i aun ahora mismo suelen verse pequefios sembra- 
dos de dahues contiguos a las viviendas (2). 

Una e -specie de centeno que llamaron magu\ otrasdeee- 
bada, el huegen 1 la tucaj i el madi o melosa (Madia sativa o 
mellosa), de que estraian un aceite comestible, la linaza 
araucana, completaban esta agricultura incipiente de orijen 
peruano. 

Seguramente que prlncipiaban a cultivar, ademas, a la lle- 
gada de los espafioles el aji, trapi; la calabaza dahua, i los 
frejoles llamixdos dugdll en los grupos del norte i kelhu{ en 
Iqs del sur. 

Agregaban todavia a tan variadas provisiones, muchas 


(1) Vistos por el autor en varies lugares. 

(2) Tradiciones recojidas por el autor. 


algas maiinas, dc las que iban a proveerse al litoral iiiitea 
del invierno en caiitidad suflciente para el afto. Prue'ca tarn 



Fig. ( 


— Kn *iaje Urgo. 


bien esta costumbre en la alimentacion, no olvidada al tra- 

ves de los sigloa, el oHjen costino de las tribue centrales (3). 

Aun en la actualidnd el araucano del centro vlaja anuaU 


(1) Rosalc-s, tomo I, pdj. 153. 


— 8o — 

niente a la costa en busca de cargamentos de cocyiayuyo o 
collof (Durvillea utilissima), luche (Ulva lactuca) i ludlua^ 
tambien alga marina, que se come en el sur por mapuches i 
chilenos. 

La alimentacion fue, por consiguiente, antes de la conquis- 
ta mas vejetal i de productos marinos que animal. 

Varios cronistas consignan categ6ricamente esta observa- 
cion. «Coraen poca carne, porque dntes que entrasen los es- 
paiioles no tenian vacas, ovejas, ni cabras, ni aun gallinas, 
i estas no sirven sino en los banquetes i fiestas, i aunque te- 
nian el jenero de ovejas, como caraellos, de que hablamos en 
su lugar, no era su ordinario i usual sustento de su carne, 
sino de la harina de maiz i otras frutas, yerbas i verduras, i 
lo mas comun los porotos, que Uamamos por otro nombre 
frejoles i los zapallos que decimos calabazas en Espafta: co- 
mian pescado i marisco del mar, i la carne que cazaban en 
el campo, particularmente los conejitos que llaman degu^; 
despues que entraron los espafioles comen carne de vaca i 
oarnero* (1). 

Por lo tanto, este rejimen alimenticio cambio cuando dis 
pusieron de los animales importados por los espafioles. Des- 
Je entonces un sistema misto dio a la raza un aporte de ener- 
jia organica de que carecieron muchas otras colectividades 
americanas. En esta epoca i las siguientes los indios comian 
la carne cruda (ilofumj o con una lijera coccion (2). 

Persistio tal practica hasta que los araucanos depusieron 
sus habitos guerreros. Ahora es aun para un mapuche comi- 
da esquisita la sangre cruda de un cordero,que bebe con frui- 
cion en la misma degoUadura del animal o come cuajada 
,ncol) . 

La majia tenia parte en esta costumbre, pues creian que 
asi endurecia los miisculos i los preparaba, por consiguiente, 
para recibir los golpes de las peleas i las caidas a caballo 
sin efectos mui sensibles. Antes de salir a una carapafla con- 


(Ij Historica refacioUf tomo I, ptijina 158. 
^2) Tradicioiios anotadas por el autor. 
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tra los espafloles, se soraetian a una alimentacion de carne 
cruda. 

Manifestaron desde entonces hasta hoi en todos los rama- 
les de la raza, raarcada preferencia por la carne de yeguo. 
Comianla con exceso cada vez que se les presentaba la oca 
sion, porque la voi'acidad aparecia aun corao uno de los ras- 
gos que caracterizaron a sus antecesores. 

Consumian las provisioned de varies dias en uno solo, si!> 
tomar en cuenta las abstinencias que debian suceder a esas 
orjias de carne. Sus facultadc^s nutritivas adquirian de este 
mode una elasticidad estraordinaria. 

Hoi niismo no es rare ver a mapuches con graves altera 
Clones dc la dijestion, a consecuencia del abuso de la cnrne 
de caballo. 

Las agrupaciones de los valles andinos, bien que en acti- 
ve rejimen patriarcal, seguian practicando la caza eomo 
principal recurso de subsistencia. Las de las faldas i pam- 
pas orientales perseguian el huanaco, el huemul i el nwc^ 
truz, i comian do diversas maneras las langostasqne abun- 
dan en esos lugares, segun testimohio del cronista Ovallc. 

Las del lado occidental cazaban de preferencia el huanaco 
i recojian frutos espontaneos, en particular el piiion, qu(^ 
todavia fornia la base de su alimentacion. 

Las del interior de las pampas arjentinasdebieron quedar 
como colectividades simplemente cazadoras i por tanto no- 
madas, poique siglos despues, dice el escritor Molina: *ha 
bitan en toldos quedisponen encirculo, dejandoen el ci*ntro 
un lugar espacioso donde pacen aus bestias mientras hai 
yerba. Cuando esta comienza n faltarles, trasportan sus 
barracas a otro sitio, i asi de lugar en lugar van coiriendo 
los valles de la cordillera. Aman la caza i por eso eorren a 
menudo las inmensas Uanunis* (1). 

Pero, como los paradas que hacian estos grupos andinos 
dentro de la zona coraunal eran largas^ por estacioncs, po- 


(1) Moliaa, Compendio. 
6 
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diau entresrai'se asimismo a la recoleccion de frutos espon- 
taueos. 

Las niujores estraian los tallos i raices i los hombres se 
dedicaban a la caza ia la guerra. Las agrupaciones de las 
ishis i orillas del mar tenian su inagotable sustento en los 
peces, moluscos i algas que recojian en la playa, desde epo- 
cas prehistoricas hasta su diseminaclon hacia el este o su 
total estincion. 

A estos recursos defiicil recoleccion se agrcgaban oti'os 
ocasionales, como las ballenas, yene, que .solian vararse en 
la orilla. Como otras secciones del sur, comian la carne^e 
frotaban la grasa por el cuerpo i utlUzaban los huesos para 
fabricar un niimero crecido de utensilios. 

La presencia de una ballena rauerta en la playa se reel 
bia con estraordinario regocijo. 

A pesar de existir un ensayo de agricultura a la venida 
de los espafloles, la industria araucana no habia salido do la 
edad de piedra. Poreso eran todavia de pedernal sus armns, 
adornos i aperos de labranzas. Entre los I'lltimos habia un 
instrumento mui jeneralizado, el hueuJlu, palo como de me- 
tro i medio de largo, que tenia en su estremo superior una 
piedra agujercada (ratancura) i que en la ini'erior terrainaba 
en punta o en orqueta. Servia para esti-aer raices i papas 
silvestres, cavar la tierj'a con la punta i romper los terrones 
por el lado do la piedra horadada. 

Usaban, asiriiismo, palosaguzados de maderas durascomo 
la luma, a los cuales agregaban a veces espatulas de anima- 
los, que Uamaban voro en el norte iforro, hueso, en cl sur. 

Ditinguianse en la fabricacion de estos instrumentos de 
l:ibranza los indios de la isla Mocha (1). 

Servianse de otras herraraientas de madora que termina- 
ban en punta o en forma de pala, tanto piai'a tiabajos agri- 
colas como para losde construccion: «j;a/, que son a modo de 
barretas do una madera mui pesada» {2)\ pifron, chuzo; mat 


(1; Niinez de Pineda, Caiitivprio feliz, Rosales, Ilhtoria^ toino I. 
(2) Cauflverlo /"f'Z/z, paj. 16ih 



Fig, 7.— 1. Punfciade lumLB.—'I. Bnlei.li.rH (leoni).— :l. Honiia (hui 
— 4. Hobenqiies (trepue), — 5. Es|>ufilaa aiitiaPae (do niadera, ci 
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chihue, que se asemejaba a uii aiiadon. Fabricabanlos por lo 
eomun de 1q madera de lumaJ A la accion de romper la 
tierra con el liltimo, se llamaba por eso lumatun. 

Hasta el presente ae ha perpetuado un instrumento cono- 
cido con el nombrede calla, para catraer raices, que es uu 
palo que tormina en un pedazo aiicho de hierro. Todavia no 
ha desaparecido del todo esta primitiva costumbie desem- 
brar con un palo agudo llaraado pilohae. En una tierra blan- 
da, las indias van cavaudo agujeros en que depositan las4 
seraillas i cabren en seguida de tierra con un pie. Para el 
mismo objeto utillzan las reducciones apartadas otro de la 
misma espeoie que denominan retifjahue (1)^ 

Por carecer de animates domesticos, estas agfupaciones 
no pasaron, pues, por el periodo de pastoreo. 

El unico animal que los araucanos domcsticaron con es- 
craordinaria SDlicitul antes de la couquista espailola, fue el 
llama peruano^ que los cronistas llamaron chiLihueqtu o 
carnero de la tierra i los indios, simplemente hueque, 
1 iO poseian los caciques i los ricos, gulmen^ en escas(i 
niiraero, dos o tres, cy los ci ian los indios con grande regalia 
por la lana, y miran mucho por ellos, guardandolos dentro 
de sus casas porque es la raejor hacienda que tienen para 
comprar mujeres». (2) Se estinguio en el siglo XVIII por ia 
concurrencia vital de los animales cspafioles. 

Habieado sido tan limitada su reproduccion, es evident^ 
<4ue este solo animal no alcanzo a crear el pastoreo. 

No actuando la necesidad de cultivos mas dilaUidos^ ni la 
de estensiones con pastes, los llmites de las zonas ocupadas 
por un conjunto de grupos no aparecian bien deniarcados: 
solian mediar entre uno i otro anchos espacios desocupados. 


(1) Costumbres agricolas presenciadas por el autov eii <listiiit2\8-re 
dncciones. 

(2) Rosales Historia JenercU^ tomo I, pAj. 324. 

Hablan tambien los cronistas de un perro (trehua) que poseian le« 
indios, especie comestible i quizes la niisnia que lia sobrevivido hastii 
hoi, pequef&a, del^ada i de pelaje un poco largo. 
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Con la ocupncion espailol.i, particularmente en el ultimo 
tercio del. siglo XVI, la af»ricuhura tonio entre los arauca- 
nos un impiilso mayor i prodajo, en consecuencia, una ve- 
volucion en el oidon econ6mi(*n i social, obrando sobro la 
consriturion de la faniilia i jnultiplicaiido on e^^nsecuoncia 
las intelijencias i Lis encrjiasen la coniunidud patriarchal. 

Sin abandonar las seniillas que ya sabian utilizar, apren. 
(lieron Of cultivar los cc^reaiea importKidos por los conquista 
dores, dando prefeicncia al tFip:o, que por su orijen de Ca.^- 
tilla denominaron cachiUa, i la cebada, cahueUa. 

Los instrumentos de labj-anza aumentaron de un niodo 
que influia en el incremento pai'alelo de la ai^rieultura. 

En algunas tribus los prisioneros espafioles introdujeron 
ol arte de forjar el fierro. Sorvlanse para ello de frai::uas pe 
([uenas i rudimentarias, con fuolles de cuero, que duraron 
hasta poco antes del sornfctimiento definitive de Araueania. 

Como no conocian la mineria ni la metalurjia, ulilizaban 
el flerro que carnbiaban a los espaAoles, en espefial las he- 
rraduras, i el que lecojian en los encuentros o quitaban a 
los prisioneros. 

Pudieron preparar asi los primeros cuchillos i las hachas, 
que fueron reeniplazando paulatinamente a los instrumentos 
de pedernal, hucso i concha. Aireglaron entonces instrumen- 
tos de a^ricultura mas pesados o con punt^s de hierrOj los 
cuales hicieron innecesarias las piedras agujereadas que se 
adoptaban a la estremidad superior de un palo. 

Hasta consiguicron imitar una hoz o ichuna para segar i 
un primer arado de forma tosca i sencilla, que consistia en 
un madero grueso i arqueado, con una piedra en la parte 
que se dohiaba hacia el suelo. Arrastrabanla dos h cuatro 
iiorabres para fprmar con el surcos imperfectos i superficia- 
les. Como el primitive instrumento de labranza, dioron a 
esta imitacion de arado el nombre de hueullu^ palabra que 
significa «dar vuelra». 

Se perfecciono con el tiempo esto primer arado con la 
adapcacion do un mango, neghue tirnun, i de una pieza de 
midera para romper la tierra, hueulla^ a la quo se agrega 


r i^ hiorro, Todo este instriimonto, que 
. .■ Sieves, se llaino i se llama todavia tiniunj 

'"^ 'VI una cnrrcta sin niedns do tres pnlos qno 
:-[.%nirido, con la base nionor que los laJos. Do 
\ iMsta luiee un medio siglo a. esta fecha, con el 
• V vL^ htrtti, Posterioi'meute le ai;;regaron rnedas eUibo 
.>i ;o an solo trozo de madera en forma de disco (I). 
v: ». u iir del siglo XVII, la cria de caballos habia tornado 
o;'>:t*U^5 arancanos una estension tal, que no habia rcjion 
dv^ roiriiorio que no los tuviese en crecida cantidad. 

(^lidai'on los primeros potros i ye^i^uas, auca^ que obtuvie- 
ron en la guorra i denominaron huequeinca, con una solicitud 
admirable. El medio apropiado por su abundanie vejeta 
(•ion horb.-ioea i el afan constanto del indio pcira arrebalar 
los al enemiiro, acoleraron su reproduccion, sobre todo des- 
pues que desaparecieron las ciudades delsur. 

Al mismo tiempo de dilatarse la crianza del caballo, ol 
araucano supo domarlo con destreza i adaptarlo en todos sns 
usos a su nueva vida, desde la alimentacion liasta la guerra. 
Sin este continjente tan eflcaz, Lacaracteristica ^ueri'era del 
indio no habria podido resistir muchos ailos a la superior!- 
dad del conquistador. 

Las condiciones del clima, su vida trabajada i el descuido 
en soleccioiiarlo para s'l mezela, crearonel caballo indijcna, 
que existe todavia con ras.i^os propios, delgado, lento i resis- 
tente a la fatig.i, al h imbre i a la intemperie {2). 

Al Lcaiia io caballar seicuia en importancia la oreja, ovieha, 
que produjo, asimismo, un pi'Oijreso notable en la alimenta 
cion i en la indumentaria. 

El tipo de oveja inti'oducido al territorio araucano era el 
osj) nV)l llamado merino, el cual, en un ambienre nucvo i 
lluvit)so, enti'Ci^ado a su desarroUo natural, se transformo en 


(1) Son las (juo li.ista la actualidad usan on el suy, las carretas 
indijcnas. 

(*J) E-ito c:iball() pernianocc >in inczela cntrelos indios. 
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una raza indijena inferior, de cuerpo irregular i angosto, 
lana larga i gruesa, patas finas i prolongadas. Pudo baberse 
multiplicado en grandes proporciones, favorecido por Io8 
pastos exuberantes, pero los indios cuidaban rebaftos esca- 
sos, de 20 a 50 cabezas por casa, como termino medio, nii- 
raero con todo que en el conjunto de unafamilia crecia bas- 
tante(l). 

Se contentaban con lo raeraraente necesario para coraple- 
tar el sustento animal i atender a las exijencias del tejido 
araucano, limitadas a los ponchos, mantas i telas para el 
chamal. 

El cruzamiento de la oveja indijena se verifico en Arauca 
nia en epoca reciente, cuando las tierras se eutregaron a la 
colonizacion nacional i eatranjera. 

El buei, mansun, que no ha perdido hasta hoi mismo su 
tipo de orijen iberico, halld igualmente condiciones favora- 
bles para su desarroUo en el clima del sur. El araucano pres- 
to a su crianza menos atencion que al ganado caballar i al 
ovino. Apenas contaba cada familia con un nCimero que va- 
riaba eritre cuatro i seis. 

La reproduccion de otros aniraales i de las aves de corral, 
figuraba en la ganaderia indijena como complementaria lini- 
caraente de las anteriores. 

Para la crianza de sus animales no tuvieron necesidad de 
mo verse de un sitio a otro, mucho menos en los primeros 
tiempos de la ocupacion espailola, en que los prados i las 
campiilas de paste abundaban mas que en los que siguieron 
a esa epoca rJ). 

Una tecnica agricola rudimentaria, perpetuada hasta hoi, 
se habia formado ya a fines del siglo XVI. Las distintas cla- 
ses de terrenes se distinguian con estos terminos: 

Hidncul, era el de lomas descampadas. 


(1) Tradiciones recojidas por el autor. Este iiuinero persistio hasta 
el sometimiento de Araucania. 

(2) Las zonas boscosas aumentaron en los siglos posteriores a la 
conquista. 
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Mahuida, el de loraas arboladas. 

Rulu, ve<^as. 

Mallin, de pantano desecado. 

LeJriin, de llano. 

Tucun, semillas para serabrar. 

Quetrahtie, terreno arado; quetran, arai*; quetraln, v«mos a 
arar. 

Lecttn, terreno sembrado. 

Cachillalhue^ siembra de trigo; hualhue^ de niaiz; cahneUal' 
hue, de cebada; aividalhue, de arvejas, etc. 

Queriin^ siembra pequefta i separada, alraacigo. 

Maipun^ repasar el arado. 

Reduin, caraellon. 

Nganen, desparraraar el trigo; fucu quetran met/hi en el 
8ur es «vamos a sembrar.» 

Dapiltun, aporcar; catrinquetran^ segar; penad, gavilla: 
panentecuji, ernparvar; fiuiflj trillar a pi6; paneltu, trillar con 
yeguas; pichulcan o pichultun, aventar el trigo. 

//an^i/i^ww, partirsepor mitadde la cosecha o del senibiado. 

Poilintun, sacar papas; en la provincia de Cautin quechd 
poflen', nienun quelhui, arrancar los porotos. 

Congitun, cosechar i la cria de los animales. 

Vochan, rastrojc; vochafl cachilla, rastrojo de trigo. 

Quechan, rebafto i arrearlo; quechan aucOj rebafio de ye- 
guapi; quechan ovicha, rebailo de ovejas. 

Xfjutalen, pastar los animales; ovicha camaft^ cuidador de 
ovejas; auca camah^ cuidador de yeguas. 

Vunaitu, majada. 

Capan^ castrar. 

Quedifi, tr<asquilar; qnedificaii^ tiempo de trasquilai". En 
epocas pasadas no hacian los araucanos una esquila siste- 
mada, sino que cortaban con cuchillo la laua necesaria para 
8U3 tejidos (1). 

Nijomal cahuellOj araansar caballo. 

Rocufdllan^ descucartizar las reses; trelquetuan^ deaollarla. 


(I) Noticias dadas al aiitorcn Quepe i Motreiico. 
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lihuinenj trilla a pie en el sur. 

Ponol quetranen^ con yegua8. 

Para .s:uardar las cosechas fabricaban las vasijas siguien- 
tes: (wrow, cuei'o en forma de bolsa; huilli, bolsa de junco o 
totora; chorron, ciiero corapleto de oveja o ternero; sacd ma- 
mul, tronco hueco, semejante a una barrica. 

Las tribus del centro i las del este de Nahuelbuta, cerros 
de la costa, adaptaron antes que las otras estos adelantos 
agrlcolas a su vida economica. Los pehuenches o colectivida- 
des andinas, con el recurso inagotable del pifion, no presta- 
ban a la ao:?'icultura la misma dedicaoion. Sin embargo, des- 
de el siglo XVII comonzaron a practicar el cultivo en peque- 
fio de algunas semillas espaftolas, segun el testimonio del 
(Tonista Resales: «La cebada la siembran antes que comien 
ce a nevar y pequefiita la cubren montes altlsimos de nieve 
y se esta debajo de ella los seisy echo meses, y en aviendo- 
se derretido la nieve, que la da el sol, sube con gran pujan- 
za i madura al tiempo que la otra que se siembra donde no 
hai nieve. » 

Las tribus del literal manifestaron entonces i en los tiem- 
pos que siguieron mui escasa inclinacion a la agricultura i 
nl pastoreo. La pesca i la estraecion de moluscos i algas 
marinas continuaban siendo sus ocupaciones habituales. 
Para los que habitaban las orillas de grandes rios o lagunas, 
la tarea de pescar era ocasional. Ahora, por lo jeneral, el 
indio del centro no se aplioa a la pesca. 

Para esta operacion se valian de redes, nehuefi, que fabri- 
caban con hilos de juncos o cortezas de Arboles i sumerjian 
con piedras agujereadas o de pequetlas escavaciones latern- 
les (1). El chagual, cardon (Puya coarctata), les suministraba 
las boyas. Los costinos hacian, ademas, en la playa corrales 
de piedra o de empalizada, en los que la alta marea dejaba 
depositados los peces. 


(1) Los indios de la costa llamaron la red mallei i los de la proviii- 
eia de Cautin, que no practiean Iioi la pesea, le dan el nombre de 
hichalhue. 


— 90 — 

' cv '.vtj jinuaban nasas de varillas entretejidas, llama- 

V . » .< .i^H* encerraban ios peces en la noche. 

v\' ',v;.iii Ios arpoiies i anzuelos, que arregiaban de espi- 

>i : h.iosi^ iataban al cordel del junco denominado fiocha 
.^v>moiia landbecki). 

St^run ios cronistas^ en las aguas niansas adormecian el 
poscado eon estractos de yerbas i eortezas fuertes, i en se- 
iiuida lo ensartaban con un instrumento de tres ganchos 
puntiagudos. Hasta hace pocos aflos Ios indios del interior 
pescaban colocandose en hileras en la orilla de un rio i en^ 
sartando Ios peces con un palo aguzado o garrocha, en oca- 
siones con tres o cuatro puntas, el runquihtie. 

El arte de la navegacion se encontraba entre ellos en el 
estado que corresponde a las sociedades de tipo inferior. No 
conocian las velas i sus embarcaciones no pasaban de ser 
toscos i peligrosos aparejos. 

Los principales eran la canoa, huampUy i una balsa, trangi 
hoi llangij que hacian de totora, carrizos, troncos dechagual 
o madera liviana, atados cor voqui^ enredadera del sur. ^a 
> bricaban la primera de un tronco de arbol de diraensiones 
variadas, que ahuecaban con fuego i hachas de pedernal pri- 
mero i en SQguida con instrumentos de hierro. Celebraban 
fiestas para cortar el arbol, para alisarlo, ahuecarlo i echar 
al agua la canoa. Todavia se conserva esta erabarcacion en- 
ti*e Ios indios. 

Solian servirse como de timon de un pedazo de madera 
ancha parecido a una pala. Los remos eran palos con una 
corteza de arbol atada en unb de sus estremos. Aprendipron 
despues a elaborarlos de una sola pieza. En este periodo de 
desenvolvimiento progresivo de la raza, la mujer siguio 
aportando a las tareas agricolas /una parte considerable de 
esfuerzo i cuidado: ella sembraba, atendia a Ios detalles de 
la seraentera en el ailo i pastoreaba el ganado. Posterior- 
men te la secundaron Ios prisioneros, Ios niAos i Ios hombres 
imitiles para la guerra! > 

Parientes entre si, cedianse las familias unas a otras ape- 
ros de labranza, animates i viveres cuando la necesidad lo 
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exijia. Estaba vijente, ademas, como una lei la cooperacion 
en los trabajos de las siembruB; de las cosechas i construe- 
* cion de habitaciones. 

El cronista Niiilez de Pineda i Bascuflan da testiraonio de 
este hecho en el pasaje que sigue: «Con esta adveitencia f ui 
mos a su casa, a donde se juntaron maia dOr.sesenta indios 
con sus arados e instrumentos manuales, que Hainan hueullos 
unos a modo de tenedores de ties puntas, que en otia oca- 
sion me parece, he significado de la suerte que con elloa se 
levanta la tierra; otros son a la semejanza de unas palas de 
homo, de dos varas de largo, tan anchas de arriba como de 
<ibajo, i el reniate de la parte superior, como cosa de una 
tercia, disminuido i redondo para poder cibarcarle con la una 
mano i con la otra de la asa que en medio tiene para el efec- 
to; i de aquella suerte se cava la tierra muilida^ ihacen los 
camellones en que las mujeres van sembrando. Estos dias 
son de regocijo i ent'-etenimiento entre ellos porqueel autor 
del convite i dueno de las chacras mata muchas terneras, 
ovejas de la tierra i carneros para el gasto, i la campaila 
donde estan trabajando, cada uno a donde le toca su tarea, 
esta sembrada de can tares de chicha i di versos fogones con 
asadores de carne, ollas de guisados, de adonde las mujeres 
le van Uevando de comer i de beber a menudo» (1). 

Todas las faenas agiicolas de accion cooperativatenianel 
caracter de fiestas, cahuin, para los concurrentes. Las habia 
para cerrar un cortijo, sembrar, trillar, etc. . 

Tales fiestas, que se verificaban con un ceremonial deter- 
minado, exijian un gran consume de licor. 

La pasion de la embriaguez se ha desenvuelto con enerjfa 
entre los araucanos desde antes de la Ilegada de los espaflo- 
les hasta el dia. Siempre han bebido enormes canridades de 
licores. 

Antes de la conquista espaftola fabricaban numerosos bre- 
vajes fermentados de las frutas i semillas de la exuberante 
flora araucana. Entre muchos, utilizaban los trutos del nioUe 


(1) Niifiez de Pineda. Cautiverio feliz. 
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(Litrea molle), del m^qui (Aristolia maquij, de la luma (Myr- 
tus luma), de la murtilla (U^ne Molinae), la quinoa (Chepo- 
dium quinoa) i la frutilla (Fr^garia chilensis). El jugo fer- 
moutado de osta frurn, que alcanzaronamejorar porcultivo, 
sobresalia por su gusto menos desagradable. 

I a bebida araucana por cxcelencia fu6 la chicha de maiz 
(niudai), de importacion peruana. Obteniase la levadura, que 
h:icia fermentar el licor, por niasticacion ojecutada por las 
mujeres viejas i los ninos. 

Abaudonaron la feinientacion por este medio priraitivo, 
cuando dispusioron de los cereales espailoles, para reempla 
zarla por una levadura que obteninn haciendo podrirse un 
poco de trigo o de maiz en un hoyo. Por illtimo, las mujeres 
aprendieron a preparar una levadura parecida a la comun. 

El manzano que se propago en condiciones tan favorables 
on el territorio, Ics proporciono otra materia prima para 
aumentar el niimero de sus bebidas fermentadas (puJco, 
chicha de manzana). 

No sucedio lo mismo con la vid. 

En las zonas donde el clima favorece su cultivo, los indios 
no plantaron una sola cepa en sus cortijos. 

Las multiples labores que exije la fabric«ncion del vino, 
eran incompatibles con la falta de prevision i la neglijencia 
del indio. 

Pero si no apiendieron a elaborarlo, supieron beberlo con 
creces. Desde que se afirmo la dominacion espaflola, el vino 
i el aguardiente formaban la base de los trueques de espe- 
cies entre los indios i los meicaderes. 

Desde el siglo XVIII hasta la coiiquista definitiva por el 
ejercito de la repiiblica, se inti-oducian al interior desmedi- 
das cantidades de arrobas. 

Cuando se fundaron pueblos i surjio la industria del alco- 
hol de fab? ica, continuo en mayor escala el consumo de 
aguardiente hasta producir en una parte de la poblacion in- 
dijena un verdadero estado patolojico. 

En la actualidad, la inclinacion atavica (lei indio por el 
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alcohol no ha dismitiuido. Bebe cada vcz que se le in vita o 
tiene dinero para hacerlo. 

Sobre los licorcs que encuentra en el comercio, cuentacon 
lo8 que 61 no ha olvidado fabricar, como la chicha do man 
zanas i la de raaiz {mudai en el norte i mused en el sur), 
tipica toduvia en sus brevajes enibriagantes. 

Usaron priraero conio uten^silios para beber conchaB del 
mar, i en se^uida platos i tazas de madera o de greJa. Al- 
gunos eaciquos ricos tenian tazas de plata de forma parocida 
a las de raadera (1). 

Sin embargo, ol progreso agricola recibido por los ai^auca- 
nos de los espafloles, permanecio en estagiiacion hasta el fin 
de la eolonia. Para que se desarrolle la agricultura en un 
pueb'o, es menesler que viva tranquilo i con cierta seguri- 
dad. Las consecuoucias de una. guerra proiongada se deja- 
ban scntir sobre todo en los culdvos de los Indies, pues los 
espaftoles en sus camjjeacUiM o cori^orins de verano dcstruian 
sus sementeras para c<astigarlos o rcndirlos por hambre. Se 
veian obligados por esto los araucanos a sembrar espacios 
limitadisiraos, que oscondian a voces entre los bosquea de 
las montailas. 

En cambio sus ganados permaneciiui exentosaestadevas- 
tacion, pues los ocultaban con facilidad o los trasportaban 
a largas distancias al primer ariuncio de peligro o de in- 
vasion. 

Aumentaron en consecuencia, hasta forraar ci'ecidas can- 
tidades i la verdadera riqueza de las familias, segun el testi- 
monio de los cronistas. «Sus riquezas son los rebaftoa, que 
perseveran no por su crianza si no por bcneftcio de la natu- 
ral eza» (2). 

Fueron con virtien dose asi los araucanos en comunidados 
ganaderas mas bien (]ue labradoras. 

Pero desde la fundacion con tern poi-ane^i dc los pueblos de 


(1) Coleccion del autor. 

(2) Ferndndez del I'ulpir, Coleccion de llUUtrmdores dr. C^nh^ 
tomo XXIX. 
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la frontera i el natural incremento del comercio, se opero un 
cambio en las ocupaeiones del araucano: perdio su antigua 
eatension la cria de animales i aumento el cultivo de las 
lierras. 

Tjos medios de existencia cambiaron igualmente. Los ali- 
nientos de orijen animal disminuyeron para ceder en gran 
parte su lugar a los vejetales, tanto los cosechados, como el 
t» igo, la cebada, el maiz, las arvejas, etc., cuanto los de pro 
duccion silvestre, como los bongos i yerbas de las diferentes 
esfaciones. 

La cocina mapuche ha quedado asi fija en estas principa- 
les comidas: 

Pone corre i pidcu pofie^ guisos de papas con caldo; usados 
crasi diariamente. 

Caed (trigo -sancochado), murque (harina tostada); todos los 
dias. 

Kulhu^ duguU corre, guiso de porotos; algunas veces. 

Pidcu avadj caldo de habas; en diciembre. 

Pidcu aividu, caldo do arveja^^; en el verano. 

Napor corre, \\o]a^ de rabanos con papas; en la prima 
vera. 

Calal corre i galgal corre, guisos de bongos del roble; en 
elinvierno. 

' I/on corre^ guiso decarne; curan corre, de huevos; cancan- 
carne asada; ocasionalmente. 

A estos alimentos vejetales se agregan en verano las 
frutas. 

Como so vo^ la carne no se come entre los indios sino en 
ocasiones fortuitas. Sus animales no estan dqstinadosal con- 
sumo sino a los trabajos agricolas i a la venta en dinero. 

La panificacion tampocoescotidiana en la cocina indijena; 
dosconocen el nso del horno i solo emploan la ceniza ca- 
liento.' 

Para sus comidas no tiene horas fijas el indio: come cuan- 
do las viandas estan preparadas i en su dofecto, las provi- 
siones de consume estraordinario, como harina tostada con 
agua (ulpu) i mote. Es apasionado por el aji. 
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En una habitacion Buelen hacer las mujeres por separado 
sua guisos. Si en una misma viven el padre, una hija viuda i 
un hijo casado, hai tres fuegos. Unas aotras se van invitando 
a la hora de comer el contenido de la oUa (1). 


(1) Costumbres apuntadas por el autor. 


CAPITULO IV. 

fja Tida en familla. 

El parto. — Ocupaciones del hombre en las diversas fases de su vida. 
— Las de la mujer. — Los oficios manuales del hombre. — La al- 
f arena i los tejidos de la mujer. — El traj3. — La vida en invier- 
no.— En el verano. — Las fiestas. — Las reuniones i juegos anti- 
guos. — Los que lian sobrevivido. - La chueca. — Las carrerasde 
caballos. — El lacutun. - Los trabajos cooperativos. - El ntcan. 
— El fluin. — Contenido de la casa. 

Aun cuando la familia patriarcal habia progresado mucho 
desde la coaquista espaflola, algunas costumbres de la vida 
intima continuaron en uso hasta dos siglos despues por lo 
menos. Tal sucedio con las referentes al parto. 

Tan pronto como la mujer sentia los dolores que preceden 
al alumbraraiento, se le arrojaba fuera de la habitacion; por- 
que era persona tabuada, que podia coraunicar los dolo- 
res del embarazo a los que la rodeaban. Iba a estableeer- 
se a algun sitio proximo al rio. Como a ella, se botaban 
tambien los objetos que le pertenecian. Una India, pariente 
o camiga, la acompaflaba en trance tan dificil i le suministra- 
ba los alimentos. 

Luego que se efectuaba el parto i se baflaba, volvia a su 
habitacion, abandonada por sus moradores. A los ocho dias 
iba a baflarse de nuevo con el niflo. Cuando regiesaba, los 
7 


.- q8 — 

miembros de la farailia la recibian con demostraciones de 
alegria, porque el tabii habia desaparecido con ellavado (1). 

Llegaron a la actualidad modificadas estas practlcas. Hoi 
la parturiente (cunalucutrani) deserabaraza en su casa, de 
rodillas en la cama, sujeta de un lazo i asistida por una par- 
tera (eputrave)] pero eomo vestijio del antiguo tabii, se le 
obliga a bailarse inraediataraente despues del alumbra- 
raiento. 

Se coloca al niilo en la cuna {cupulhtie\ especie de escale- 
rilla de f acil trasporte i comoda para dejarse en posicion ver- 
tical, arrimada a uii objeto cualquiera. 

^En las diversas fases de su existencia, el hombrc se dedica 
a las ocupaciones que se van aenuraerar. 

E7i la ninez: 

Tmita el juego de la chueca con otros niflos, 

Imita las carreras de caballos, raontado en un palo. 

Ayuda a la madre a soplar el fuego, a correr las gallinas. 

Duerme con la abuela u otros niflos, en camarote {cafnn 
tuco) separado de la madre. 

Come de los alimentos de los grandes. 

En la adoleHcencia\ 

Juega a la chueca con los niAos de sii edad. 

Corre a pie con los mismos. 

Juega avad cudehue (juego de habas pintadas de bianco i 
negro). 

Ejecuta el loncotun, instigado por los grandes (tomarsedel 
cabello i botarse al suelo). Manera de pelear de los grandes. 

Cuida las ovejas, acompailado de un grande que le enseila 
a pastor. Se le provee de harina tostad.i, sal i aji paraeldia. 

Ayuda a la madre en los menesteres de la casa, como aca- 
rrear lefla i agi<a. 

Vijila los cerdos. 

Duerme con otros niilos o con la abuela. 

Cuando esjdven: 

Juega a la chueca i avad cudehue. 


(1) RoBales, Uistoria^ tomo I. 
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Cuida los bueyes i los caballos. 

Aprende cuentos {epeu). Le enseflan el padre i los viejos. 

Lleva recados de su padre para invita,(iione% {mangel chel^ 
convidar jente). 

Aprende a dar bien recados 1 saludos (pentucu^, 

Suele amansar caballos {fiomamen cahuellu). 

Sirve de jinete en las carreras {lepun cahueUuve). 

Corta los arboles i los destroza. Conduce la lefla en ca- 
rreta. 

' Conduce los bueyes de la carreta en los trabajos i man- 
dados. 

Va al pueblo a coraprar o vender. 

Acompafla a los grandes en algunas faenas agricolas. 

Vijila los animales de noche, en una chozapequerta (pichi 
rued) cerca del coi ral. 

Se bafta a la hora que quiere. 

Duerme solo. 

Escepcionalmente asiste a la escuela o el liceo cnando sus 
padres cuentan con recursos suficientes. 

En la edad viril: 

Asiste a las fiestas pun tualmente. 

Se casa, con permiso de los padres. 

Aparta casa. 

Trabaja en la agricultura: siembra tiigo en mayo i junio, 
chacra en primavera; esquila en octubre; en febrero sicga 
cebada i trigo, i trilla con yeguas. 

Suele aprender un oficio mapuche. 

Corta madera para lefia i para construccion. 

Va al pueblo a hacer compras o ventas de trigo, lana i 
animales. 

Pasa a la vuelta a un despacho a tomar vino. 

Apuesta dinero a las carreras de caballos, juegos de chue- 
ca i de habas. 

Va a los pinales en el mes de abril. Los del valle central 
van a la costa en busca de cochayuyo (Durvillea utilissima) 
i luche (Ulva lactuca). 

Visitii a sus parientes i amigos, cuando no tiene trabajo. 
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Retiibuye en su casa los festejos que ha recibido. 

Pelea en las flestas con chicote {trepuve), 

Suele ir a donde el protector a entablar reclamos sobre 
sus terrenos o al juzgado a querellarse de despojos. 

Von muchos en el raes de marzo a la Ropiiblica Arjentina 
con mantas i adornos de plata i traen animalcs. 

Narra episodios de sus mayores a la lumbre del hogar, en 
la noche. 

Recibe a los huespedes que vienen desde lejos, parientes o 
amigos. 

Interviene en el mutrimonio de sus hijos. 

Consulta a la machi cuando esta enfermo. 

Se bafla en verano. Algunas veces en invierno. 

Se levanta antes de la salida del sol; come cuando hcii gui- 
so prcparado. 

Sale fuera de la casa a recibir el sol. 

Se acuesta teniprano. 

Jin la vejez: 

Hace trabajar a los hijos i parientes que viven con el. 

Acompafla a los niflos en el cuidado de los animal es. 

Suele asistir a las fiestas o ir al pueblo. 

Se calienta mucho al sol i al fuego. 

RiAe a los que no le obedecen. 

Se bafla mucho. 

Hace testaraento verbal (chalin) antes de morir si es caci- 
que si ie quedan bienes. 

Las ocupaciones de la vida femenina se desarrollan de es- 
te modo en las distintas edades. 

En la ninez: 

Juega a las casitas (ruca eatun). 

Juega a las rauilecas {pifien catun). 

Cuida ovejas. 

Aprende a moler trigo, escaimenar lana (ruacal) i hacer 
hilo. 

Cuando esjdven i soltera: 

Hila i teje. 

Va al rio a buscar agua. 
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Hace de corner. 

Acorapafia a la madre al pueblo. 

Barre la ruca (iputun). 

Muele el trigo i prepara el mote (cacd). 

Lirapia el servicio i lava alguna ropa, 

Trabaja muncd o mudai. 

Asisto a las fiestas. 

Se bafla, jenei'almente varias. 

Duerme aparte de la madre; si son dos o tres, juntas. 

No rifien las hermanas. 

Los varones se golpean a menudo. 

Se caea. 

Cuando estd casada; 

Hila i teje mas^ para el marido, para ella i la familia. 

Trabaja la comida, el mote, la hariua i las chichas. 

Se dedica a los trabajos de alfareria. 

Coopera a todas las faenas de la agricultura. 

Cuida de la comida i reproduccion de las aves de corral. 

AcompaAa al marido al pueblo i pasa con el al despacho. 

Lava algunas veces piezas de vestir. 

Cuida a los hijos menores i peina a las nif^as. 

A veces conduce la carreta, 

Ouarda el dinero de venta de sus animales. 

Asiste con el marido a la fiesta i Ueva las provisiones que 
les coiTesponde aportar. 

Duerme en camarote aparte. 

Cuando llega a la cejez: 

So hace su 'comida. 

Hila paia ella. 

Queda en la casa cuando todos salen. 

Suele baAarse (1). 

En las costumbres domesticas de tierapos pasados entra- 
ban algunos habitos que se relacionaban con la guerra. En 


(1) Estji <»iiiiim»racion ha sido escrita en araucano por el joveii 
alumuo del lioeo de Teinuco, Lorenzo Hueclie, de Metivnco. 
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las actuales va disminuyendo la cooperacion de la mujer a 
las tareas de la agricultura. 

Estas circunstancias han variado los rejimenes de la vida 
en familia de la prolongada epoca de guerreros i de la con- 
temporanea de agricultores. Entonces todos los actos del 
hombre se encaminaban a la guerra i los de la mujer a fines 
economicos; hoi la accion combinada de la familia se concre- 
ta a incrementar los medios de existencia. 

Basta agregar los pormenores de las varlas oeupaciones a 
que se dedican por separado los hombres i las mujeres, para 
tener un cuadrocompletodela vidadomestica del araucano. 

La cultura del suelo ha ocupado en la ultima mitad de siglo 
lugar esencial en las atenciones e iniciativas del indio (1). 

Secundariaraente se hadedicado a labores manuales com- 
plementarias de la agricultura i a otras indispensables a las 
necesidades materiales de la vida en familia. 

Por lo regular, los oficios han estado repartidos entre los 
indios. En una casa habia un trabajador de utensilios de 
raadera, en otra de objetos de plata i en varias mas, de dis- 
tintas especialidades indijenas. 

Habia i hai todavia individuos ocupados esclusivamente 
en hacer sillas de montar (llamados chillave, i otros que solo 
arreglaban pieles para la montura o pellones chuyuntucuve). 

Los obreros de vasijas de raadera {mamullcudave) fabri- 
caban platos, fuentes, tazas, cucharas, cucharones i estri- 
beras. Imitaban estas liltimas de las que rara vez solian 
obtener de hierro o bronee. 

Entre estos obreros hai algunos que se dedican linicamen- 
te a la fabricacion de bancos para sentarse {huancu), otros a 
la de yugos. 

A esta misma categorfa de trabajadores en madera perte- 
necen los que tallan a cuchillo remedos de figuras humanas 
(chemamull)^ para los cementerios i las ceremonias de invo- 
cacion. 

No posee el mapuche aptitudes para el tallado. Sus tenta- 


(1) Anotadas en capftulos anteriores. 
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tivas artisticas son toscas iiguras que tiene vaga semejanza 
a las lineas de la flsonomia araucana. 

Los trenzadores de riendas de correas (piscove) forman un 
gromio importante i numeroso. No menos que estos eran 
Antes los trenzadores de lazos de erin [huedqueve) i los de 
junco deve. 

Los canasteros (quelcove) forman otro greraio de indivi- 
duos mui diestros en la elaboracion de cestos de todas di- 
mensiones, aunque de una sola forma, redondos, de la boca 
ancha i sin asa. Fabricabanlos de varillas de enredaderas. 

Mucho mas elegante, artistica i resistente es la elabora- 
cion de cestos de juncos, a que se dedica una clase mui limi* 
tada de individuos (llepuve). Llepu se llama una pieza mui 
comun en las reducciones, especi':? de fuente para lavar el 
mote, que es plana, redonda i de un tejido grueso para que 
no S6 flltre el agua. Es la obra maestra del arte manual de 
los mapuchee. 

Los mismos hacen canastos de igual tejido, tambien de 
notable perfeccion (longo). 

El platero (retrave) es el artifice por excelencia do los in- 
dijenas. 

Desde que comenzaron a obtener monedas de plata, desde 
el siglo XVI, i talvez iniciados por los espafloles, apren- 
dieron a fundir i moldear piezas de este metal. 

Los caciques opulentos tenian en sus casas uno de estos 
peritos, que le f abricaban toda la coleccion de la joyeria in- 
dijena, tan en armonia con la vanidad injenita de los jefes 
barbaros. 

Hoi es una industria libre. 

El platero funde el metal en crisoles que coloca en un 
bracero. Vacia la plata derretida (lieu) en moldes que arre- 
gla en un cajon de arcilla o arena fina. En seguida pule sus 
trabajos con lima o lija. 

Da forma a las piezas esfericas o concavas con plata la- 
minada, que suelda convenientemente. 

Las alhajas mas comunes de los indios son: 

Chahtkai (aro) de distintas formas. Antes de usarlos de pla- 
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ta, los tuvieron de pisdra i de metales que tomaron a los es- 
pafloles, particularmente, de lasciudades que destruyeron (1). 

TupUy prendedor de disco. Posiblemente tomaton los aru- . 
canos la forma de este adorno de los peruanos, que lo traje- 
ron a Chile. 

Panson, prendedor esferico. Tanto los aros como los pren- 
dedores toman por lo comun proporciones exajeradas. 

Lluhuelcave^ anillo. 

Trapel aeuchay eolgante prendido con aguja. 

Siquil, colgante para el pecho, de formas mui variadas. 

Rungi colgante de canutillos. 

/Mrikne, prendedor de colgantes. 

Nitrohuey cintillos para las trenzas de pequeflos discos de 
plata cosidos a una faja de lana. 

Queltantuve, collar para el cuelio i la cabeza. 

TraricUj pulseras. 

Trapapdy collar de suela con punta de plata o todo de 
una lAmina. 

TrariloncOy collar. 

Traripel, collar para el cuelio, ancho. 

Llancatu, una pieza ancha para el pecho. 

Trari mamuUy pulsera para los pies. 

Antes trabajaban tambien los piateros tazas para los ca- 
ciques (Uuhue), espuelas, estriberas i f renos. 

Cuando Uegaron los espafioles, los adornos araucanos eran 
de piedras i conchas. Despues adoptaron los de cuentas de 
vidrios (chaquiras) i por liltimo los de plata (2). No conocen 
la joyas de oro. 

Los herreros han desaparecJdo en la industria araucana. 
Hoi seproveen los indios enelcomercio deias herraraientas 
que necesitan. 

La alfareria i el tejido son ocupaciones esclusivas de la 
mujer. 


(1) En la coleccion del autor hai un aro de piedra hallado cerca 
de Villamca. 

(2) GonztlleK de NAjera, Reparo de la guerra, p^j. 47. 
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La conquista peruana trajo a los araucanos el arte de '^o- 
cer al fuego las vasijas de bano. Se hicieron con el tiempo 
eximios frabricantes de tipos hei raosos de cintaros i ollas 
dibujados de colores bianco i roJD, con tierrasi raices. 

No abandonaron con la llegada do los espriiloles esta ocu' 
pacion en que tanto sobresjilid la inujer antigua, como se 
coraprueba con los ejeraplares encoiUrados en escavaciones 
practicadas para trabajos agricolas. 

La mujer de ahora'pantiene esta aptitud heredada i fa- 
brica vasijas de todos tamailos i fornias, desde el cantaro o 
jaiTo grande (metahue) liasta el pequei^o (pichi metahue); des- 
de la olla grande (dilhue) hasta la media (challa). 

Moldea a mano i ha p3rdido el conocimieato del dibujo de 
colores. 

Se jeneraliza en el hogar raapuche la vasija ordinaria del 
comercio, quizas por el ahorro de trabajo que su coinpra 
signiiica para la mujer. 

El hilado i el tejido, aunque producidos con los medios 
mecanicos primitivos, ha continuado perfeccionandose en la 
calidad dela materia prima i en sus condiciones de estetica. 

La mapuche hila todavla con huso (eoliu), que lleva en la 
parte inferior la tortera {chinqued), 

Teje en el telar sencillo, que nunca ha variado (huitral). 
Una paleta grande {queUhue) i otra pequefla (ngerehue)^ de 
madera dura, antes de huesos de ballena, les sin^en para 
apretar los hilos. 

Arregla los dibujos de realce de sus tejidos siempre de 
lineas rectas, pasando otros hilos a mano i no con agujas. 

Los colores que antiguamente se obtenian con tierras i 
raices, son ahora de raaterias colorantes que la raapuche 
corapra en el comercio. 

Las piezas mas variadas del tejido mapuche son: la raan- 
ta (macun), la faja para la cintura (trarihue), la f razada (pan- 
tro), un cobertor de la silla de montar (lama), otro de flecos, 
(cJiafiuntuco), el jenero para vestido (chamal). 

La manta de dibujos blancos se denomina trarin macun; 
la listada nequerr macun. 
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Variadas en sus dibujos i tamaflos son las lamas i los cha- 
nuntucOy los Altinios en sus estremos con flecos {dHhuen) i en 
la superficie con crespos [lapan). 

La mapuche compra hoi el jenero para sus vestidos; ya 
poco lo teje. 

Coloca su telar ordinariameate f uera do la ruca para re- 
cibir de Ueno la luz que falta en el interior. 

No es costurera; rara vez cose, i cuando lo hace, eraplea 
una aguja gruesa. 

Cuando los conquistadores invadieron el territorio, servia- 
se para coser de huesos i espinas, que hacian mas bien de 
leznas que de agujas, para pasar tendones de animales i fi- 
bras de cortezas. 

Entonces priucipiaban a usarse los tejidos de lana. Antes 
los vestidos habian sido de pieles i cortezas de arboles, hila- 
das primero i tejidas toscamente en seguida. 

Persistio en las islas i costas del sur del territorio arauca- 
no i en las tribus andinas, el vestido de pieles. 

En las demas se hallaba jeneralizado el de lana a fines del 
siglo XVI (1). 

El traje de lana del araucano ha evolucionado en el curso 
de los siglos. Primero no diferia mucho del que Uevaba la 
mujer: una manta i el chamal que caia desde la crntura 
hasta mas abajo de la rodiUa. Despaes el chamal se cruzo 
por debajo de las piernas i se amarro en la cintura (chiripd)^ 
tornado sin duda de las trihus pehuenches, del oriente. Agre- 
go los calzoncillos {charahuilla), 

Ahora el mapuche principia a reemplazar el chiripa por 
un pantalon ancho, atado al tobillo, que llama charahuilla. 

El traje de la araucaua se distingue al presente por su 
sencillez i uniformldarl para todas las edades i estados. El 
chamal J retazo de jenero burdo de lana tejido por ella misma 
comprado en el comercio del que se llama «castilla», le 
envuelve el cuerpo desde los sobacos, sostenido por los hom- 
bros con una amarra hasta cerca del tobillo. Una faja de 


(1) Cronistas i tradiciones recojidas por el autor. 
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lana, el trarihue^ lo aprieta en la cintura. La ietiUa^ especie 
de chal del mismo j6nero, prendido al cuello con el tupu, cae 
sobre los bombros i la espalda. 

Escepeionalmente llevan algunas camisa corta de lienzo. 

En cambio, ninguna ha podido adoptar el calzado, hoi de 
indispenpable uso entre los horabres acomodados i en parti- 
cular entre los caciques. 

Sin embai'go, vale advertir que el uso del calzado entre 
los araucanos es de tiempos recientes. En lo antiguo emplea- 
ron Unas sandalias llamadas^u^Z/aiposteriormente las betas 
de pierna de caballo, curtida, que denominaron sumel. 

Tanto la mujer como el horabre se dedican de preferencia 
a los trabajos manuales durante el invierno. Las lluvias co- 
piosas i prolongadas los obligan a encerrarse en su vivienda. 

El fuego es el recurso Salvador de la familia. En cuanto 
aclara el dia, las mujeres encienden varies, con algunas bra- 
sas enterradas en la noche. Si se ha apagado i no hai f6sfo- 
ros, un nijlo corre a la vecindad en busca de un tizon. 

Han abandonado ya del todo los indios el sistema de pro- 
ducir el fuego por el frotaraiento de una varilla puntiaguda 
introc'ucida en el agujero de un pedazo de madera. {Repu 
se Damaba este sistema; hueniru repu, o repu macho era el 
palo -delgado; damo repu o repu mujer, el grueso agujereado). 

Algunos hombres i j6venes salen a largar los animales al 
campo i a cuidarlos que pasten sin perderse. Al medio dia 
se turnan con otros. Los priraeros Uegan a calentarse i secar 
sus ropas a la orilla del fuego. 

Las mujeres tejen o se ocupan en algunos menesteres do- 
mesticos. Los hombres traba jan en trenzar lazos, hacer va • 
Bijas de madera u otra especialidad. 

Toda la vida se reconcentra en la ruca; afuera soledad i 
viento. 

En la noche los habitantes de la vivienda se estrechan al- 
rededor de los fuegos Recae la conversacion sobre los inci- 
dentes del dia: a los lugares en que habian pastado los ani- 
males, a lo sucedido a cada uno de 6stos. 

El padre aprovecha la oportunidad para dar consejos i 
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referir recuerdos de su juventud o de la vida de sus mayo- 
res.^vEsto inspira a los miembros de la familia venera3ion 
por 103 aatepasados, estrecha los lazos de union de todos alios 
i raantiene el sentimiento de respeto por el padre. 

En el verano el r^jimen de vida cambia: la ruca es ra6nos 
f recuentada i las tareas agricolas, recoleccion de f rutos sil- 
vestres i otras ocupaciones^ dan a la existencia del mapucbe 
una actividad que contrasta con la inercia invernal. 

Las fiestas se verificaban en todas las estaciones del afLo. 
Habiendo sido linicamente batallador el araucano Antes de 
su sometimiento deflnitivo, se comprende que debia dedicar 
su tierapo tanto al ejereicio de las armas i empresas guerre- 
las como a las diversiones de su raza. 

Sus reuniones eran, por lo tanto, mui frecuentes i varia 
das. Habiaias de caracter jimn&stico i guerrero, como la 
chueca (pa/icaw), la pelota (pilma), el peuco (encerrar a un 
niflo en un circulo de varies tornados de la mano e impedir 
que otros lo saquen); celebrar la vuelta de un guerrero, etc. 
De caracter social: casamientos, lacutun (poner nombre a 
un niflo) i numerosas reuniones para beber, como feetejo a un 
individuo (cahuin) a quien so le debia una recepcion de 
igual naturaleza. Relijiosas: entierros, curacion de eiifer- 
mos (machitun), rogativas, iniciacion de machift. 

Agregabanse los juegos de azar, como el quechucahuBy con 
un dado i palitos que se van perdiendo o ganando; las habas 
pintadas i muchos otros de menor importancia, que se hau 
trasmitido de jeneracion en jeneracion hasta el presente, con 
practicas majicas i reglas tambien in variables. Practicanse 
todavia en el interior de las habitaciones en el invierno i 
af uera en el verano, con una vehemencia reveladora de que 
la pasion violenta a los juegos deazar no ha sido rara en 
los araucanos. 

Descuellan hoi entre todas las fiestas del mapuche la del 
palican o chueca. Ha perdido su indole de ejereicio de jim- 
nasia para quedar como simple juego de azar. 

Dos fllas de hombi'es desnudos de la cintura para arriba 
tratan de llevar en sentido contrario una bola (paJin), con 
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palos arqueados, basta los estremos de una especie de calle 
trazada de antemano. 

Hai jueces que deciden las dificultades i dan el triunfo a 
uno de los bandos. 

En este juego suelen interesarse dos gi'upos, que hacen del 
exito una cuestion de honor. Numerosos espectadores de 
una i otra parte, siguen con vivo interes las variaciones de 
la partida. En ocasiones asisten las machis, 

A veces los jugadores se van a las manos i la rif^a se ha- 
CO jeneral con la intervencion de las familias cuyo ho- 
nor esta comprometido. . 

El juego, al que se han apostado animales, manias i di- 
nero, concluye con una comilona. Dura basta dos dias. 

CoMo a la anterior, dan ahora grande importancia los ma- 
pucbes a lAs carreras de caballoe. Tienen algunos de mucha 
estima por ealir eu lijereza delo comun, lev caJiuellu, caballo 
corredor. 

Sus fiestas relijiosas permanecen intactas (1). 
De sus fiestas sociales, tampoco ha perdido su solemnidad 
el acto de ponerle nombre a un m^o {lactitun), 

Un pariente o amigo delos padres le pide elniilo para po- 
nerle su nombre. Sefija Uij dia para la reunion, que se veri- 
fica en casa de los ultimos. 

Asiste a los deudos del que ha solicitado el lacuttm la 
obligacion de contribuir con dinero i especies o animales 
para regalar al infante. Los de la casa del padre contribu- 
yen con las provisiones, en particular con el licor. 

Reunidasambasparentelas, el que se podriallamar padri- 
no i alguna otra persona caracterizada de la concurrencia 
toman al niflo en los brazos i hacen una especie de invoca. 
cion para augurarle un porvenir lisonjero. 

Siguen las libacioiies abund<antcs, segun el uso, para que 
el acto aparezca con toda la importancia que merece. 

Al afto el padre devuelve al lacu de su hijo la visita i los 
regalos, porque es de invariable costumbre entre los arau- 


(1) 8e dotallan en 1a se^ndaparte. 



Fig. 9. — Caciijue en trsje antiguc 


— 112 — 


..^ ,> Revolver en cantidad igual o superior lo que se ha re- 

xiv^ iN>mo dadiva: entre ellos no hai en buenos tSrminos ' 
^v^c,«Uvs sino prestamoB a plazo fljo, i quien no cumple con el 
vvnipromiso de la devolucion, falta a una.regla jeneral i se 
haoe acreedor al desprecio de todos i hasta queda espuesto a 
la violeneia. 

Esta devolucion al ado de un regalo, aniraal i licor por lo 
ooinun, es de obligacion hasta en el acto Uamado conchotun, 
en el cual un individuo por simple agasajo i por el placer de 
tener una borrachera, obsequia a un amigo) quien a su vez 
queda obligado a la reciproca. 

Mavutun es la obligacion que tienen los parientes de con- 
tribuir a los gastos de una fiesta, cahuin. 

A diferencia de otros pueblos no civilizados, no han cele- 
brado los araucanos fiestas i ceremonias al ingreso de los ni-. 
ilos al periodo de la pubertad. 

De las fiestas cooperativas del trabajo quedan dos, la eons- 
truccion de casa i la trilla con los pies. 

Un joven mapuche ha escrito en araucano la descripcion 
de esta fiesta, que se consigna traducida a continuacion. 

«Un robusto corapatriota se diriji6 a mi padre i le dijo: 
«'Fui a donde tus mocetones i le dije lo siguiente: Voi a tener 
un rucarij ayiidenme, mocetones, ayiidenme, amigos, hagan- 
me este servicio. Todos tenemos fiestas, todos nos ayudamoa 
mutuamente, por eso les pido este favor*. 

Ellos me dijeron: f Todos los amigos se ayudan habiendo 
carne, mudai i vino. Mui pronto voi a arrancar ratonera, a 
sacar boqui i a hacer lazo de yeibun. Todo eso llevar6 a mi 
viejo amigo Manquilef*. 

En vista de la favorable contestacion, mi padre fijo el dia 
en que se podia, mas o menos, armar la casa. Solo entonces 
supe que se trataba de un rtican, 

Al dia siguiente, como a las 7 A. M., acompaflado de mi 
padre, fui (en mi Undo alazan) a ver a los trabajadores. 

Mui admirado qued6 al ver a diez peones araucanos que, 
con gran deatreza i habilidad, propias del que habita las sel- 
vas, tiraban i enroll aban grandes manojos de boqui, ifoqui*. 
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Al sacar de las pitras ese largo boqui sc producia ese iniido 
<)ue tanto nos babia llamado la atencion. 

Cerca de ahi habia cinco robuatos raapuohes cortando lar- 
gos pilos, guallis i radales, que labraban por dos lados. 

Regresabamos al lugar de nuestras cabalgaduras, cuando 
mi padre me dijo: «Por este lado tengo otro grupito de mo- 
2os». Le rogue pasaseraos a verlos, pues el ao queria, alegan- 
do estar mui cansado. Accedio, i vi a ocho mocetones que 
-cortaban derechos colihues; le sacaban lashojas 1 en seguida 
los agrupaban. 

Nos fuiraos del bosque i marchamos hacia una gran loma; 
6n esta la <ilcona*^ ratonera, llegaba hasta los estribos. Va- 
ries araucanos competian en ser los primeros en formar ca- 
ballos de ratonera o «caAzf^W», como llaman los araucanos. 

Los mencionados caballos estan formados de la siguiente 
manera. Se amarra un manojo de ratonera d**l taraafto de 
una gavilla de trigo; tal manojo se denomlna ^conkd k9nd*. 
Ahora, se toman cuatro ^conkd k^nd*^ formandose un grupo 
llamado tthroquin^ ^ i diezde estosforman el ^cahueU*. 

A las 12 M. en punto lleganios a nuestra casa. 

Despues de almuerzo sali a dar un paseo a pie;- me diriji 
hacia un esterito en que abundaba mucho el yeibun. 

Bajo un frondoso roble estaban cinco araucanos haciendo 
lazos. Les interrogue para que hacian tantos, a lo que ellos 
contestaron: «Estos lazos se necesitan en el rucan*. Los 
lazos los fabricaban de la siguiente manera: Toman el yeibun, 
lo parten, le sacan el corazon i la cascara la tiran sobre el 
.techo de las casas para que se seque. Una vez secado, se ha- 
ce el lazo. 

Para fabricarlo se humedece, se pone el material entre el 
dedo pulgar i el indice del pi6 (sea izquierdo o derecho) i con 
las palmas se dobla. 

Este lazo de yeibun es llamado por los araucanos «matt». 

Los araucanos son mui diestros, pues en una hora se ha- 
cen como 20 metres de tmau*. 

Dos dias seguidos trabajaron los sufridos mocetones, con- 
cluyendo asi las dificiles tareas. ' 

8 
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Al tercer dia varias yuntas de bueyes condujeron el ma 
terial a un lugar preparado con mucha anticipacion. 

Mui pronto varios mocetones principiaron a hacer hoyos- 
otros a poner en orden las vigas; otros a arreglar i repartir 
el/bgm; otros a repartir la Jcand; otros a arraar la casa i en 
un corto tierapo aparecio lo deseado; es decir, la casa arma- 
da; cada cosa en su lugar i listo para principiar la techadura 
en cualquier momento. 

Desde que se arrao la casa note en la raia gran raovi 
miento. 

De la noche a la maftana, varias jovenes araucanas tenian 
frente a mi casa grandes fogatas. En cada una de estas ha- 
bia enormes oUas. 

(jQue tienes en esa oUa? pregunto a una mapuchita. «Er^ 
trigo para el mudai que se va a dar en el rucan», me con 
test6. 

Como a tres uietros del fuego habia piedras de moler que 
estaban, parece, con ansias de hacer sonar sus moleculas. Di 
go asi, porque debajo tenian un limpio i nuevo chucum, como 
llaman los araucanos a un pellejito que nuestros campesinos 
denominan chucon. 

Las robustas jovenes casi a un tiempo, sacan las ollas, las 
dan vuelta (cuidando de taparlas con una latita) para que 
saiga el agua i en seguida, las sacuden (levantando el trigo 
hacia arriba) para que saiga el vapor. 

Llevan despues sus «challA», oUas, cerca de la piedra, se 
hincan i principian a moler al corapas de un cantito que po- 
dria traducirse por estos sonidos: 'psdi^ pffH^ fsH^ fseij psei, 
etc. (La s tiene la misma pronunciacion de la s francesa en 
tre vocales). 

Al mismo tiempo que muelen van mascando sin tragar i 
ese producto semi liquido, lo depositan en su cantarito. Todo 
lo qjoe se guarda en este sirve de fermento, pues a falta de 
61y el fipudai queda dulce i, por consiguiente, jaalo. 

Una vez que se ha molido todo el trigo, se coloca nueva- 
n^Q^e la oll^ al fuego, i cuai^do ba da^o el prip:iejr h^rvor^ 
tanto lo molido como lo masticado se depqsita^ en la challa. 



Fig.lO.— 1. LlepD.— -2. Luo dejonoo.— 3. Pillhue o hailal (bolso 
4. Yaaijaa uitiguu.— 6. Jjoagu (ouiuiaa de jnnoo) 
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Una vez que ha hervido un poco, se saca el agua, que cjon 
el trigo ha quedado blanca, eri grandes can tares i se Uevan 
a unos tiestos llamados mesefl o fchuicos»; como los denomi- 
nan los carapesinos. 

En estos tiestos el licor tan apetecido por los araucanos 
qucda preparado para su bebida ya desde el segundo dia. 

IToi, se echa a la oUa solo lo molido i como ferraento se 
pone la can, orejones de manzanas. Por esto es mui conocido 
el mudai que ha sido preparado con el fermento bucal, pues 
cuando falta el orejon, quiere decir que hai masticacion. 

Esta es la fabrlcacion del mudai o muacd^ licor tan comun 
i tan apetecido en las fiestas araucanas. 

Al lado de las fogatas rai padre hacia que carnearan dos 
vaquillonas gordas. Cerca de ahi dos mocetones botaban dos 
lindas potrancas. La muerte de estas era mui rApida, pues 
se les daba un golpe en la frente con el ojo del hacha. Inme 
diatamente un gallardo indio les enterraba el pufial por el 
peciho i recibian la sangre en los rail, platos de madei*a. 

Senti que el corral de ov^ejas estaba en revolucion; fui a 
ver: cinco traian mi hermano Ignacio i un raoceton. Pregun- 
te por que traian tantas, i 61 con muchatranquilidadmecon- 
testo: « Estas ovejas son para el mean, i esto solo comera el 
huinca. Las vaquillas i las potrancas son para todos mis pa 
rientes, i las gallinas para los caballeros que nos visiten,» 

Mui satisfecho de la respuesta de mi hermano fui hacia 
donde estaba mi padre a escuchar lo que conversaba con unos 
forasteros. 

Al mismo tiempo que me sentaba, mi padre dijo a uno de 
los mozos: «Toma, pasandole dinero i una carta, Ueva esto 
al sefior don ... El te entregara una pipa de vino que le deje 
comprada. Enyuga los mariposas, esos son buenos i no tede- 
janin en ninguna parte i mailana bien temprano debes estar 
aqui.» 

Como se ve, todo estaba listo; pero faltaban los dirijentes 
de la casa. 

La choza de un araucano no la dirije una sola persona, 
sine tres; dos capitanes i un teniente. Cada capitan tiene la 



Fig. II.— 1. AroB.— -2. Tupu (prendedor)— 3. Ponsou (prencied..r 
i. CoUu- (qaelttntuve). 
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direccion de un costado i el teniente la parte posterior de la 
ruca. 

Faltaba, piies, designar a esUis personas. 

P^ntoiices el cacique mando a su huerquen Ramon a casa 
del mui espafiolizado indijena i sobrino suyo, Jose Maria, a 
decirle lo siiiuientc: aKomelecan chi fli ftd haine chokdm nienan 
diignir cliiUH. 

Kdme choJcani, kame gilerri: 

Como tii eies un buen trabajador, me he apresurado a 
nombrarte capiran. Ruegote que desde marlana mismo, si es 
posible, tomes todas lasmedidas del caso,i apresurate a reunir 
jonte, pues tengo bastante carne i mudai.» 

El sobrino le contesto, con el mismo huerquen^ lo siguiente: 

«Buen tio, maftana mismo reunire jente, con buena volun- 
tad, pues eiitre todos nos ayudamos i nos hacemos favores. 
Le agradez30 la eleccion que ha Iiocho en mi, i hare todo lo 
posible porque su casa saUa lo mejor i lomas pronto que se 
pueda. Aunque I^d., querido tio, no hubiese tenido carne i 
miulai, siempre le habria ayudado*. 

Despues el cacique mando a su huerquen a casa de otros 
caciques amigos a dccirles el siguiente recado: «Huen araigo: 
Te ruego te tomes el sacrificio de asistir a un gran rucan que 
hare dentro de dos dias. Espero, como amigo, que tiime has 
de honrar con tu presencia, pues no me ha de faltar como 
servirce. Al mismo tiempo to ruego que traigas a toda tu fa- 
milia i a todos tus parientes i amigos«. Espero, amigo, que no 
me has de despreeiar.» Este recado lo dice el huerquen des- 
pues de las ceremonias del saludo i de haber dicho lo siguien- 
te: «Mc mnnda. . ., tu amigo, a comunicarte lo siguiente.* 

El cacique invitado le ccntesto: «Amigo: todos tenemos 
rucnnesj ngiUatunes^ i en fin, toda clase de fiestas que cele- 
bramos, i seria una deshonra mui giande no asistir a ellas. 
Adema?^, amigo mio, para los {imigos no se debe gastar mu- 
chas palabras i solo debe decirselc: «tal dia es mi fiesta.* 
Todos los demas cumplimientos deben dejarse para aquellos 
que se ven por piimera vez, con el objeto de ganar amigos 
i aumentar nuestra parenteia.» 



Fig. 12. — 1. Cintillo para lai treniis (nitrohae). 
— 2. Collar de tnela coo limins de plata (trapapel). 
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Deaignados los capitanes i el teniente, mi padre flj6 el dia 
del rucan. 

La obra ya no era del cacique sino de los dirijentes. Los- 
capitanes i el teniente tenian que buscar las personas para 
que lea ayudaran a techar. 

El dIa de la fiesta se entrego a los capitanes i al teniente 
la mitad del mudai, del vino, de la carne; en una palabra la 
mitad de lo que se habia reunido para el rucan. La otra mi- 
tad se dejaba para los convidados i para todos aquellos que 
asisten aun sin invitacion. 

Se principiaba a techar cuando sepresento un cacique ro- 
deado de mocetones, i todos los dueilos de casa, corao me 
permito llamar a los constructores, principiaron a gritar: 
€Guithranj gilithran^if equivalente a «Forastero, forastero,» 
i las mujeres decian: tPonthrd^ hud ponthrd^i^ lo que significa 
«Frazadas, frazadas nuevas.» Decian frazadas nuevas, por 
que los caciques o hijos de estos deben sentarse siempre en 
frazadas nuevas o en lo mcjor que tenga la humilde ruea 
del araucano. 

Cada forastero era mui bien recibido por las jovenes. Es- 
tas corrian de un estrerao a otro en busca de pellejos, lamoK 
i ponthros^ con el objcto de tenerlos listos i colocarlos en los 
asientos de los convidados, 

Una cosa comun cntrelos araucanos es la de no dejar a 
nadie de pie, sea pobre o rico. Tanto este como aquel infe- 
liz no encontrai'an jamas el banco pelade, es decir, el aslen- 
to ^mponthroH, sin lama^ sin una manta vieja o sin un humil- 
de pellejo. 

Asi, pues, era recibido cada huesped que arribaba a la fies- 
ta. Los mocetones del cacique visitiinte inmediatamente se 
pusieron a trabajar. 

Los trabajadores estaban distribuidos de la siguiente ma- 
nera: La mitad, mas o menos, tiraba los conkd lcdnd\ un cuar- 
to estaba sobre la casa i el resto bajo el techo; pero siempre 
arriba. 

Ahora, los de aba jo tiran la ratonera; los de arriba, que 
estAn en la parte superior del techo, estienden la kdiid i con 
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largos lazos de yeibun enhebrado& an uoa aguja de colihiie 
lo pasan para abajo, i los constructores de esta parte reciben 
la aguja i la devuelven clavandola en el techo, en dondfe 
reel be esta un fuerte golpe con un mazo. De esta manera se 
va apretando la fcawd, ratonera. 

Mui pronto, como en hora i media de trabajo, se concluye 
la casa. Por lo espuesto, la humilde ruca del araucano se 
hace en corto tiempo; pero, no obstante, su construccion es 
costosa, como ha podido verse. 

Despues de concluida, tanto los constructores con sus mu- 
jeres, como los convidados, entran a la ruca a los gritos de 
>Coniyin hue rued meuj* equivalente a «Entreraos a la casa 
nueva.» 

En el interior se hacen tres grandes fogatas, correspon- 
diendo dos a los capitanes i la otra cil teniente. Cada jefe se 
reune con sus mocetones i parte de los convidados alrededor 
de su fuego i se da con esco principio a la fiesta. 

TjOS jovenes mapuches esti^ban perfectamente adornadas. 
jMuchas tenian los pomulos teilidos con Jcelihue (sustancia co- 
lorantei, las trenzas envueltas en plata; la cabeza provista 
de un lindo collar de plata (tharilonco) i de un tend panti (pa- 
iiuelo de seda); las orejas, de grandes aros que Uegaban has- 
ta los hombros; el cuello, de un tharipol (collar de plata); 
todo el pecho tapado de una ancha pieza de plata, denomi- 
nada Uancatu, que estaba fija con jjna aguja del mismo me- 
tal, i en las manos i en los pies Uevaban grandes pulsei*as o 
thrarl cu i thrari namun^ respectivamente, 

Muchas de estas jovencitas, que eran parientas del caci- 
que, corrian de un estrerao a otro con grandes platos Uenos 
de carne, de caldo; con cantaros de vino, de mudai^ con enor- 
mes asados todavia chirriando en el asador; etc., etc. 

Era un placer para los que recibian algo de estas jovenes. 
Todos contemplaban a aquellas hermosas i bien adornadas 
araucanas. 

En las fiestas, tales como la que describe, las indias jove- 
nes ponen en juego todo su arte coqueton i femenil. 

La fiesta dura a voces tres i hasta cuatro dias. 



Fig. l-l. — E«puela i eetriber^i de plita'(de ftntignoi eaciques). 



Fig. 1'. -b'/enode pUta. 




Fig, 16. — Cintn pars ks tre(iMs(iiiirbhuf), 



Fig. 17.— 1. Palsera.— 2. Colgwite*!— 3. Anillo. 



Fig. 18.— Muit* de dibn^o* blai 
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En estas reuniones el joven mapuche tiene facilidades de 
onamorar a la indiecita de sus afecciones, vail6iidose de los 
medlos acosturabrados entre los aborijenes, a cuya ejecucion 
se presta el estrecho contacto i la gran confianza que entre 
todos reina en ese dia festive.^ 

Desde los grupos anteriores a la conquista, las habitacio- 
nes evolucionaron de la forma circular a la ovalada que es 
hoi la mas comun, i la cuadrada, tipo raro 1 de ultima cons- 
truccion. 

La ausencia de pormenores confortables que tenian en- 
tonces, se ha perpetuado hasta hoi. Bajas, sin aire, mui estre- 
chas para una familia a monudo numerosa, deseansan sobre 
un^suelo descubierto i hiim mIo, fdcil a veces de inundarse. 

Estan construidas de arm idura de m.idera cubierta de 
carrizo, junquillo o cortadera (Carex chilensis), segun la 
iocalidad. 

La puerta en direccion al este, nunca cierra bien. El te- 
cho tiene la forma de uii casco de embarcacion, con aber- 
turas en los lados para la Scilida del humo. 

Su mayor o menor dilatacion depende de los recursos del 
duefto. 

Otro de los trabajos cooperatives que aun subsisten en las 
agrupaciones apartadas, es latrilla a pie (ilihuiA). 

Se hacia un monton de las espigas del trigo, i alrededor 
de el se eatendia en el suelo una capa decicrto espesor para 
que fuese pisada. Arriba se colocaba un viejo con tambor. 
Comenzaban a jirar en torno de este haz parejas de cuatro 
o mas hombres i raujeres, tomadas de las manos, con un 
paso arrasti'ado para separar el grano de la espiga. A veces 
precedia a los trilladores algun tocador de pito i cascabeles. 
Un enmascarado, collon-coUon, se entretenia en hacer reir 
con sus bufonadas a los concurrentes. D:iraba este trabajo 
dos mas dias, i en ella el duefio de la trilla mostraba todo 
empofio en dejar contentos a sus cooperadores con toda la 
comida i el licor que podia suministrarles. 

El niiraero de personas que habitan en la casa, como se 
ha dicho, es variable. Cada una tiene su sitio determinado, 
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o en el interior de la ruca o en los camarotes (catrintuco). 
En estos departamentos sirven para dormir los catres ma- 
puches (cahuito). 

El individuo tiene los objetos que le pertenecen en el lu- 
gar que se le ha seflalado. 

La aglomeracion de personas, de arreos de raontar, ins- 
trumentos de labranza, piedras de moler, utensilios domes- 
ticos, dan al interior de la casa araucana un aspeeto de suma 
estrechez. 




CAinTl^LO V. 

Modalidad ^nerrera 

Pnietica do «riu*rra dt* los araucanos. — liast^os coinuiu's a las razas in- 
feriores.— Eleci'ion del jefo cntrc. los araucanos. — El tabu sexual 
de los tjTuerreros. — T^a estratejia. — Lojj planes.- -Practicas majicas 
aplicadas a la ^uerra. — Psieolojia del miedo a las annas de fuc^o. 
— El valor. — La enieldad. — Vestijios de. antro])ofajia.— (?ausas 
que favoreoian el espiritu de rebeldia. — El patriotismo enibriona- 
rio del indijena. — Desaparicion eonipleta de tendencias ^uerrenis 

Lo que mas ha coiitribuido a perpetual* la fama del arau- 
cano ha sido su caractcr estnemadainente guerrero. 

Para hacer iiii analisis psicolojico de su modalidad gue- 
rrera, conviene recordar primero, aunque en sihtesis mui 
jeneral, sus eostumbres belicas (Ij. 

Cuando uno de los caciques mas caiacterizados deseaba 
romper las hostilidades, hacia circular en lasdiversas tribus 
una tteclia ensangrentada i a veces el craneo o un dedo de 
algun enemigo. Iban tambien los hilos rojos Uamados pron^ 
que indicaban el dia de la reunion. Guardabase el secreto 
de estos prcliminares con admirable sijilo. 


(1) Pornienores mas aniplios sobre el particular se lialluran en los 
or(^nistas, sobre todo en el saj;az (ionzalez de Najera; voliiuien I de la 
Hlstoria dt\ Araucauia, del autor, i el I de la HiMovia Jttno.rcd de 
C/iilej del senor Barros Arana. 
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La asamblea se verificaba en tierras del cacique o gulmen 
invitante, quien tenia la obligacion de costear los gastos del 
featejo, en estas ruidosas reuniones, que dejeneraban a ve- 
ces en riilas i borracheras. Se trataba de los motives que ha- 
bia para declarar las hostilidades. Se elejia a uno de los 
foquis principales o a un guerrero de aptitudes relevantes 
para jefe de las operaciones i se acordaban Irts pormenores 
de la movilizacion. Estas juntas tenian lugar en la prima- 
vera, en sitios determinados para este objeto i con un ritual 
invariable en los discursos i amenazas al enemigo. 

Ciiando el enemigo invadia repentinamente sus posesio- 
nes, rapidos correos partian en todas direcciones, grandes 
humaredas anunciaban el peligro i el cuerno deguerradaba 
la voz de alerta de grupo en grupo. 

Acordada la campafia, los guerreros se entregaban a ejer- 
cicios jimnasticos i a la abstinencia en .la comida i en los 
placeres jenesicos. Preparaban asimismo sus caballos para 
el combate. 

Sus planes ofensivos o defensives eran mui simples, como 
correspondia a la guerra en pequefto que sabian hacer, es 
decir, de emboscada, sorpresas i captura de convoyes. 

En sus escursiones, particularmente iintes de poseer el 
caballo, no se estendian a lugares demasiado distantes de sus 
residencias. 

Hacian las marchas, al menos en los primeros tiempos de 
sus campafias contra los espafioles, agrupados i sin orden ni 
disciplina, aunque destacaban avanzadas que provinieran 
una sorpresa. 

Un incidenle cualquiera que despertase alguna de sus in- 
numerables supersticiones, como el vuelo de un pajaro de 
mal agttero en tal o cual direccion o la pasada de algun ani- 
mal en sen tide mal interpretado, producian el desbande par- 
cial total. 

La caracterlstica de la tactica araucana consistia en la 
astucia para tender trampas al adversario. «Su principal 
cuidado es echar emboscadas i lograr algun descuido del 
enemigo. Rehusan cuanto pueden el dar batallas de podep fi^ 


poder, i cuando las dan, es facil vencerlos por no hacer cuer- 
po de exercito* (1). 

Adornabanse los guerreros con plumas de pAjaros, cabe- 
zas i colas de animales, especialmente de zorros, para adqui- 
rir astiicia i rapidez. 

Se sangraban las piernas i las rodillas con laneetas de pe- 
dernal para alijerai se i estraerse la sal que les bajaba a esa 
parte del cuerpo, segun su creencia. 

Cada uno se proveia de sus armas. A la llegada de los es- 
pailoles usaban la flecha (pulqui)^ la honda (huitruve)^ la masa 
o macana (Jonco quilquil o cabeza de chuncho), el hacha de 
piedia (toqui) i lazos de junco para cojer al enemigo i ama- 
rrar a los prisioneros. 

Poco despues adoptaron la lanza (hualqui primero i des- 
pues reng.i^ colihue), que preflrieron a toda^ las otras por la 
abundancia de madera para fabricarlas. Primeron queraaron 
las puntas para endurecerlas o les adaptaban pedazos de pe- 
dernal, i al fin aprendieron a colocarles astas de hierro. 

Tomaron el lacai o boleadoras (piedras amarradas) de las 
tribus cazadoras del esto. 

Nunca adoptaron de un modo sistematico las armas de 
fuego. Al contrario, temi^ronlas siempre, no menos por su 
estrepito que por sus efectos. 

El mas iniciado de los cronistas en los porraenores gue- 
ireros de los araucanos, Gonzalez de Majera, dice de los In- 
dies de la conquista: «con todo esto no podian dejar de temer 
la raaniflesta i clara ventaja que los nuestros les tenian en 
armas i caballos, bastante causa para reprimirles el intento 
de rebelarse, puesto que tenian los indios de aquel tiempo 
tan poco valor, que al escampido de un solo arcabuz se pog- 
traban sus escimdrones por el suelo» (2). 

En la batalla de las Cangrejeras (1629), al estarapido de 
los arcabuces, «unos se enterraban i otros saltaban al aire» 
(3). En el ataque al fuerte de las (truces, en Valdivia, a me- 


(1) Kosnles, toiiio I, p;ij. Hi). 

(2) IJesmgano I rt^pcwo de la gnerra de Chile, paj. 8(>. 
(3) Cordoba i Fitriieroa, paj. 200. 
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vUados del siglo XVII, «acometieron a la media noche eon 
furia, pasaron el foso, cercaron el fuerte, huyendo el cuerpo 
a las piezas* (1). 

Con frecuencia se eneuentran pasc^jes en los cronistas en 
que se cuenta que los indios se echaban al suelo al estampi- 
do de los arcabuces o que se ponian en fuga con «algunas 
rociadas» de estas armas. 

Hasta el ultimo perlodo de sus guerras conservaron tal 
temor. En el combate de «Monte Una* acompailaba al jene- 
ral Jose Maria Cruz, revolucion chilena de 1851, una partida 
de araucanos que obedecia al celebre caudlUo Mangil. «Es- 
tos barbaros se raanifestaban aterrados con el estallido de 
la,s bombas, cuyo uso les era, al parecer desconocido, pues 
cuando algunos oflciales fueron a decirles que cargaran, se- 
fialaban con sus lanzas el espacio i tratando de remedar con 
el jesto el estallido de aquellos proyectiles, daban a entender 
quo ellos tenian raiedo de pelear con enemigos que hacian 
caer sus fuegos del cielo» (2). 

En sus peleas con los soldados de la repiiblica, nunca o 
mui pocas veces atacaban antes que la infanteria hubiera 
descargado sus f usiles. Al ruido de una descarga o de un 
simple disparo, se inclinaban a un lado del caballo para es- 
cudarse con el pescuezo i cuerpo de este (3). 

En el liltimo encuentro que tuvieron con algunos vecinos 
i milicianos de CoUipulli, en el lugar de Rengan, habrian 
vencido con toda facilidad si los asustados defensores de esq 
pueblo no hubieran comenzado a disparar sus f usiles, esco- 
petas i revolvers sin orden ni fijeza. Los primeros pelotones 
retrocedieron, arrastraron a los otros i todos so lanzaron a 
un barranco del rio Malleco (4). 

El dia fijado para abrir las operaciones se reunian los gul- 


(1) Olivares, HistoHa de Chile. 

(2) Vicuna Mackeiuia, Diez aflos de la admhiUHtraclon Montt, 
tomo IV, paj. 2G3. 

(3) Anjliivo del autor. 

(4) Arciiivo del autor. 


men o sua capitanes con el continjente que les correspondia. 
Venia la jente provista de la comida necesaria i quedaba a 
las ordenes del jefe jeneral, aimqiie el particular no perdia 
por completo su independencia de mando. 

En los priraero8 choques con los espafioles, entraban al 
combate en pelotones compactos, mas o menos alineados, que 
embestian sucesivaraente. 

Aleecionados por los mestizos i desertores e imitando a 
los espanoles, progresaron en sus practicas guerreras en los 
periodos sucesivos a la conquista: aprendieron a construir 
fuertes i defensas artiflciales, que no persistleron en sus cos- 
turabres guerreras; a tender trarapas de fosos a la caballeria, 
a formar mejor su linea de batalla i a ejecutar algunos mo- 
vimientos elementales sobre el terreno; poro no a maniobrar 
conforme a las necesidades del combate. 

La adopcion del caballo espaflol aumento sobre todo la po- 
tencia guerrera del araucano. Desde el primer tercio del 
siglo XVII, la caballeria espailola solia ser arrollada por la 
araucana, «la cual en estos tiempos se habia lioclio bravisi- 
ma en el manejo de los caballos» (1). 

El cronista Rosales describe asi la manera que tenian de 
iniciar la {)elea: «Acometen haciendo mil monerias, dando 
saltos, tendi6ndose en el suelo, levan tan dose con gran lije ■ 
reza, quebrando el cuerpo i haciendo acometidas i retiradas». 

Combatian desnudos desde la cintura para arriba i carga- 
ban con un vocerio unanime i estruendoso, costumbres que 
se perpetuaron hasta las I'lltimas campaftas de la repiiblica. 
A veces avanzabanen cuatro pies hdcia el enemigo para no 
ser vistos i cargar en seguida con toda rapidez. Este avance 
tenia el nombre de htUnolto. Ganar en un asalto era liuehui 
malon. 

Eran mui dados a los combates singulares, on presencia 
de los ejercitos listos para acometerse; la historia rejistra 
numerosos casos de retos de caudillos araucanos a jefes es- 
paftoles. 


(1) Molina, Compeiidio de la historia civile ymg. 297. 
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I^al\in a sus actos de valor toda la publicidad i resonancia 
;,.o ^\siiablecian las costumbres: «I asi, dice un cronista, en 
u^ndo una buena lanzada a otro cuando pelean i en matan- 
dv^ a otro en la guerra, da dos aaltos el indio matador i pu- 
blica on voz alta bu ha^afia para que todos sepan como e& 
valiente, i dice inche (j^o) nombrandose i dandose a conocer 
a todos, asi araigos como enemigos». 

El mismo agrega: «Son feroces i crueles notablemente en 
sus venganzas, despedazando inhumanamente al enemigo 
cuando le ban a las manos, levantandole en las picas, ha- 
ciendole pedazos, sacandole el corazon i relamiendose en su 
sangre» (1). « Cuando en la guerra matan a algun jeneral a 
persona de importancia i le cor tan la cabeza, le toca el guar- 
darla al toqui jeneral, como presa de grande estima i que 
pasa de padres a hijos como vinculo de mayorazgo, i en las 
ocasiones de guerra de alzamientos la saca como estan- 
darte real que quitaron al enemigo. 

Guardan el casco despues do haberlo pelado i desearnado 
en agua caliente, i en las borracheras de mucho concurso le 
sacan para beber en 61 por grandeza» (2). 

Ceso la preparacion de craneos cuando avanzo el perfec- 
cionamiento de la familia patriarcal. 

De ordinario hacian perecer a los prisioneros poniendo en 
ejecucion un ceremonial minucioso. Lo conducian amarrado 
i desnudo al pie de un arbol. Todos lo burlaban i pedian su 
muerte a gritos. Lo hacian arrodillarse i enterrar unos pali- 
tos, que representaban jefes espafioles. De repente un caci- 
que le daba un golpe de toqui (hacha, en la cabeza para en- 
sartarla en una lanza. Le estraia el corazon para mordeilo 
i untar en la sangre sus armas. De las tibias hacian pitos 
(puviilca) i abandonaban el tronco a los perros. 

Este sacrificio de prisioneros se hacia para solemnizar una 
borrachera (3). 


(1) Resales, Historla, tomo 1, paj. 117. 

(2) Resales, Historia, tonio I, pajc. 12o. 

(3) Cronistas. 



l\*^ osoopoion perdonaban el sacrificio a los prisioneros 
^ v.^ s>r>iau alfcun oficio. lucorporabaalos a la familla i aun 
; >> ojjvihan, pero no les coucedian los raismos derechos que 
a los aborijenes. La fug*a do estos prisioneros les causaba una 
furin sin limites. 

Cos ') tambien cuando sc humauizaron las costumbr.es por 
un nuevo jenero de vida. En el siglo XVIII ya estaban en 
dosuso. 

Se arrojaba a la pelea cieg'o de furor en el primer momen- 
to, i si el exito lo favorecia, desplegaba una ferocidad estre- 
inada con el vencido, al cual esterminaba por lo comun en 
ol mismo canipo de batalla. Si alpuno lograba quedar vivo, 
se le arrastraba al interior de la tierra, desnudo, con un lazo 
al cuello i amarrado a la cola del caballo de su captor. 

Preferian la estacion de las cosechas para efectuar sus 
ataques a las posesionos cspailolas o de los Indies sometidos 
para «comarles las coniidas». 

Causas de sus desbandes solia ser la muerte de alguno de 
sus caudillos princi pales. 

Producida la derrota, las porciones de indios huiaii a sua 
tierias en todas direcciones, sin sujecion a mandate alfruno i 
favorecidas por la topografia quebrada del terrene. 

Cuando obtenian la victoria i recojian el botin, se disemi- 
iiaban tiimbien en distintas partidas hacia sus posesiones. 

El araucano, de indole tan ceremouiosa, daba a los trata- 
dos de paz una soleranidad inusitada, en que entraban la 
muerte dealg'unos animales, formaciones, juraraentos, discur- 
SOS, bailes i borracheras. 

La vuelta de los guerreros al hogar, motivaba asimismo 
fiestas de familia para festejar al vencedor o vencido, que 
solia ser lo mismo. Cuando se recibia la noticia de la muerte 
de alguuos, las raujeres prorrumpian en Uanto i los honibres 
en imprecaciones i amenazas. 

El botin entraba como objetivo pi'incipai de sus empresas 
belicas, que ordinariamente no eran sine escursiones de ra- 
pifia. 



Cofirados por recojer los despojos del enemlgo, olvidaban 
con frcciieneia el peligro i sufrian derrotas irreparables. 

Antes de embestirse tenia desafios eaballereseos de hom- 
bre a hombre, en combates entre ellos. 

Precedian al combate cantos de guena con acompafia- 
niiento de jestos i contorsiones freneticas. 

No sepresentan dificiiltades en la tarea de investigar los 
mctivossociales i psicolojicos que orijinaban los actos beli- 
cos del araucano. 

En las sociedades no civilizadas ha existido una actividad 
fiuerrera constante, a causa de la necesidad colectiva de 
agredirse i defenderse. Combatian por necesidades econo- 
niicas, como defensa de los animales, de la zona de caza, 
pesca, recoleccion de frutos, etc.; por las jenesicas, como la 
proteccion de las raujeres; ipor las juridicas, mas frecuentes 
que las anteriores, como obtener la reparacion o compensa- 
cion de agravios individuales. 

En estas sociedades todos eran guerreros tan pronto como 
estaban en condiciones de manejar las arraas. 

Tal actividad existia tambien en la composicion social de 
los araucanos. Todos los varones aptos para las armas for. 
maban un gremio de guerreros. Por eso tambien la linica 
institucion de caracter publico que tuvieron fue la asamblea 
militar, para elejir un jefe temporal entre los caciques aliados. 

Como la guerra no estaba sometida al poder i la actividad 
politica, esta designacion recaia a veces en algun iudividuo 
quo no investia dignidad alguna, en el valenton de alguna 
tribu, habil en el manejo de las armas i del caballo. El res- 
peto del hombre incivilizado a la fuerza (*orporal, lo coloca- 
ba en condiciones deiniponer a la raasa el prestijio de su 
intrepidez i de su vigor fisico. 

Por esta misma separacion clel orden politico i la estruc- 
tura guerrera, asistia a las asambleas el que lo estimaba 
conveniente, si no perteneciaal grupo; mas, si estaba inclui- 
do en el, la fidelidad comunal lo obligaba a secundar con 
prontitiid incondicional los propositos del giilmen que pro- 
ponia la guerra. 
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«j> i ri.irin'osas a quo se sometian en c: an- 

..iiiones sexunles antes de entrar a una cam- 

^ ;<ni roDsidorarso eomo iin privilejio de previ- 

.^siros aboi-ijones; t'ormaban parte del cuerpo de 

n,>s mnnerosiis, conocidas con el nombre jenerico 

1 ; iiiio, com) en to'.las las iMzas priniltivas, pasaban a 

r\ o\ nso ininoinoriai pre^ftfipcioiies inviohibles. 

;\istiii<lo al criterio militai" do los arai](\Mnos, ^;puede acop- 
' irse la afirinaoioii de osoj'itoros aiitiiiiios i raodornos aeerca 
do (lue posoiaii el arte de la pfuerra en i;rado mas o menos 
perfeoto i completo? 

llai evidouio oxajoi-acion. La ostratojia iconducoion de 
la .iiiHM'ra ) i la tactioa (conducoion del oonibate; en su de- 
sarrollo loirular suponon nn csjoreito do or^anizaoion pernia- 
nonto i sistomada, de iiin^'iina maiioraooasional i oapriohosa. 

Toniari una tactica particular, pero ludiniental aun. Po- 
seian cioi*ras practicas quo podiiaii llaniarso de sotruridad i 
roconocimionto i alirunas voiuajas para la ofensiva, como 
la nocion oxaota del umtouo, iniciativa i faoilidad pai'a sa- 
cardol canipo ononn'ico sus provisinnes; pc^ro los desplioi^'ues 
paia (4 combato i los nioviniiontos on el radio do accion no 
erau ordonados i efica/os. Ejocutaban ol ataquo como me- 
jor podian en masa ('ompacta o on bandas dispersas. aiom- 
pn* a la oarrora i i>Titando. En suina, no tenian estiatojia 
nitactica; aponaa estratajonia o arte i\o en^ianar al one- 
niiiro. . 

A<lemas, el ojoroito rotlejaba la ooniposicion social; cada 
tribu formal)a una unidad indopendiento, con sus jefes i ele- 
raontos propios. 

La es(iasa cohesion do estas fracciones contribuia a quo la 
accion na resultara siempro combinada: los grupos atacaban 
por lo coniun sticesivii; i separadamonte sin prestarse mi'i- 
tao'.ijwyu^'*' 

Estos jefes secundarios se retiraban delcampo do accion 
cuando lo croian necesario, como lo compruebaacada paso 
la historia militar de la Araucania. 

Esta falta do direccion uniformo fuo una de las causas 



que favorecieren el exito de los espafioles primero i on se- 
^md'd de los chilenos. 

Por esto mismo las contiendas se desidiaiicomunraenteen 
uu solo eiicuentro, i la guerra de sorpresas i eraboscadas se 
acomodaba mejor a la organizacion i teiideiieias horedadas 
de los indijenas. 

;.Por que no ideaba planes eoraplejos? 

El examen de la constitucion mental del araucano, da a 
eonocer pronto la inferioridad de sus facultades lujicas. 
Ciei'to es que no earece del todo del sentido lojico, pero lo 
posee de un raodo poco desarrollado, insuficiente para enca- 
denar el raciocinio i ordenar las ideas. Tomando en cuenta 
semejante estado mental, se coniprende que sus planes de 
guerra hayan side simples, de ejecucion inmediata i no 
combinaciones de hechos eomplejos i abstractos, destinados 
a producir resultados ulteriores o lejanos. 

Como todas las poblaciones primitivas, nuestros aborije 
nes no llevaron mui lejos la guerra en los primeros tiempos 
de su vida historica, porque no tenian motivos ni medios 
economicos abundantes, como animales, provisiones, tras- 
portes, etc. La guorra en ese periodo.fue principalmente ju- 
ridiea, o una espedieion parcial hecha por una partida de 
guorreros para saquear i vengarse: de aqui proviene ol ma- 
7on araucano. 

La jfr*neralizacion de las practicas majicas entie los arau- 
canos osplica la intervencion de los adivinos, que piedeciau 
el exito o el f racaso de una espedieion, i la costumbre de ves- 
tirse con pieles o cabezas de animales o de tragarse peq.ue- 
flos pedazos del corazon del leon. 

Atribuian a cada una de estas partes vida propia, con ac- 
clon poderosa de ajilidad 1 fiereza, quo se comunicaba al po- 
seedor. 

El temor del indio a las armas de fuego, comprobado por 
la historia, no es una injuria a su valor; proviene de un fe- 
nomcno psicolojico mui conocido. En rehicion del desenvol- 
vimiento cerebral, en las sociedades inferiores la accion re- 
fleja es excesiva: esta es debida a las excitaciones de los ner- 
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vioB sensitivos perifericos, de los sentidos i de la sensibilidad 
jeneral, las que trasmitidas al cerebro, hasta las c61ulas que 
f orman la corteza cerebral, se perciben corao sensaciones que, 
una vez coordinadas ahi, se transforman en moviraientos 
musculares glandulares o de otra especie. Estos fenomenos 
ae llaman reflejos i cuando se veriflcan en la esfera del gran 
simpitico, como raanifestaciones de la vida vejetativa u or- 
ganica, pueden presentarse sin que nos demos cuenta de el los, 
de una manera involuntaria. 

Asi se verifican los moviraientos involuntarios o la mimica 
refleja, que aumenta mi^ntras menos civilizado es el ajente.^ 
£1 antiguo araucano, de apariencia ealmosa e indiferente, 
carecia, pues, de capacidad para dominar los reflejos, o lo 
que es igual, obraba a impulses de las circunstancias este- 
r lores. 

Como sucede en casi todas las sociedades incivilizadas, su 
valor era simple efecto de la accion refleja i no el de eleva- 
do sacrificio por un interes superior. Su arrogancia, sus de- 
safios insultantes antes de combatir, que ban pasado como 
rasgos esclusivos de valor, no eran mas que las maldiciones 
al enemigo, practica mdjica en uso en todas las sociedades 
incultas (1). 

La crueldad excesiva pocas veces lia faltado como rasgo 
dominante en las costumbres guerreras de las colectividades 
incultas. 

Esto se orijinaba de la influencia de las instituciones, del 
medio social, de los instintos heredados i de las represalias 
contra la crueldad a veces igual de los espafioles. 

Los sentimientos humanitarios no existian en esas colec- 
tividades, bien se manifestaban d^biles e inter mi tentes. 

Todas esas circunstancias encuadraban en la mentalidad 
del araucano. 

Por eso el, que se manifestaba endurecido al propio dolor 
fisico, a los suplicios que se le imponian, impasible a los gol- 


(1) MrvBLiN, La notion de Vi7iiuria dansle ires ancien drovtro. 
"main. 
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pes de su accidentada vida, miraba con igual indiferencia la 
desgracia ajena, era inaccesible a la piedad. 

Se hacia el egoismo menos feroz en los pueblos no civili- 
zados cuando aumentaban los medios de vivir; nacia enton- 
ces la hospitalidad. 

Esta lei comun es la que esplica la ferocidad do nuestros 
aborijenes eon los vencidos i la muerte de los prisioneros, en 
medio de una coreraonia que conservaba los rcstos del ca- 
nibalismo, pai ticularmeute en el primer periodo historico 
hasta el siglo XVII. 

A medida que so humanizaba mas la guerra, el motivo 
economico del rescate i la esclavitud reemplazo al cani- 
balismo. 

La antropofajia habia existido en fases anteriores al pa 
triarcado. Los progresos i el aumento de medios de vida que 
trajo la conquista peruana, la hicieron perder su canieter de 
practica comun. Cuando llegaron los espailoles al territorio, 
hallaron vestijios de ella en algunas agrupaciones aisladas, 
a causa de la lentitud con que en las sociedad(\s embriona- 
rias van desapareciendo las instituciones secuLiros. So en- 
contraba en forma de costumbre de guerra eon los pri- 
sioneros. 

La lengua conservaba una esprcsion que debia haber sido 
de uso corriente en la organizacion arcaica, Uoche, come jente. 

Los cronistas alcanzaron a consignar dates esplicitos so- 
bro este particular. Para no acumular citas, bastara mencio- 
nar a dos, de los mejor informados. 

(4onzalez de Najera al describir la muerte de los prisione- 
ros asegura que les arrancaban algunos miembros i agrega: 
f Asan i comen lo que van cortando» (1). Completa en otras 
pajinas sus informes en estos t6rminos: «8ou pocos los que 
destos b^rbaros dejan de comer carne humana, de tal suerte 
que en alios esteriles el indio forastero que acierta por al- 
gun case a pasar por ajena tierra, se puede con tar por ven 


ri) Df'seyigaiio i repavo de la guerra de Chile. 
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turoso, si escapa.de que encuentren con el indios della, por- 
que luego lo matan i se lo comen*. 

El padre Rosales reco jid noticias abun dantes acerca de la 
antigua antropofajia. En una de bus informaciones dice: 
«quando ha de hazer una fiesta y borracheras, si no tienen 
en su tierra algun captivo a quien quitar la vida para solem- 
nizar la fiesta, van a la otra a comprarle, y las viejas y los 
nifios ban de comer de sus carnes y labar las manos en su 
8angre». (1) i 

Habla de unos indios serranos que vivian no mui distan- 
tes de Osorno: «comian8e en los banquetes los indios capti- 
vos, aunque fuesen niilos y mujeres: que es ferocidad estra- 
fla y poco usada en los chilenos, que lo maa que comen es el 
corazon para hazer demostracion de su odio y enemistad, 
pero estos todo el captivo entero, sin dexar cosa del, se le 
comian*. 

Podrian multiplicarse las citas sobre este particular. 

Las tendencias conjenitas del araucano por la guerra se 
hallaban estimuladas por el exito, en ocasiones admirable, 
de sus empresas, el cual se debia a la impericia de las tro- 
pas espaiiolas i la deficiencia del servicio de esploracioh de 
esos tiempos; a la adopcion del caballo; al progreso, aunque 
limitado, en el arte de pelear, i a la configuracion del terre- 
no, que le proporcionaba en cases de rr^tiradas o sorpresas, 
refujios numerosos en los bosques, montailas, lagos i Cor- 
dilleras. 

La misma organizacion interna favorecia sus habitos de 
guerra: las grandes familias patriarcales, ocupaban lugares 
propios, numerosisimos en cada rcjiou. Separadamente o 
f ederadas presentaban al invasor una resistencia que se su- 
cedia a cada paso, preparaban mui bien las so)*presas, las 
marchas en secrete, las comunicaciones i seftales. 

Esta actividad guerrera fue causa de que se desarrollara 
en la mentalidad del araucano su caracteristica psiquica: el 
espiritu de rebeldia, que se intensificaba con el odio al cap- 


(1) Historiaj paj. 191. 
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tor de 8U8 mujeres i animales, al devastador de bus siem- 
bras i viviendas. 

Lo animaba tambien cierto seiitimiento de libcrtad: la 
angustia del vencido, el amor a la tierra de sua antepados, 
asocian a todos sua moviles guerreroa la idea deindepen- 
dencia. Pero esta libertad es embrionaria, confusa en el es- 
piritu de loa individuos. Sobre ella prima el eatimulo del bo- 
tin, motive maa concreto de agreaion. 

No debe tomarae tal eatado por patriotismo. Propiamente 
hablando, el araucano carece de la idea de patria. Su aenti- 
miento de fraternidad, formado bajo la influencia del clan, 
rara vez ae aale del circulo de eate; no puede alcanzar la es- 
tenaion de la solidaridad nacional. 

Laa unionea realizadaa con loa otroa grupoa aon momen • 
t&neaa i loa jefea disimulan el penaamiento de romperla en 
cuanto aaquen de ella alguna ventaja. 

Por una aeccion invadida no ae levantaba el territorio 
entero. 

Laa mcdidaa vejatoriaa del odiado eatranjero contra aua 
creenciaa, aua coatumbrea e inatitucionea, deapertaban un 
aentimiento comun de colera, pero cada grupo permanecia 
indiferente a la accion haata que no le afectaba directa- 
mente. 

Sin embargo, crea una eapecie de epopeya indijena, pate- 
tica, baladrona, con heroea de diatintaa tribua i perpetuada 
por loa cantoa i tradicionea de loa narradorea. 

La mujer no aaiatia a laa empreaas guerreraa del hombre , 
ni aun para ayudar o alentar a loa combatientea, como au 
cedia en otroa puebloa. Loa caaoa aialadoa, como el de Jane 
queo que mando un ej6rcito a tinea del aiglo XVI, ae debieroa 
a cauaaa accidentalea, a deaeoa de venganza quizaa. 

Reminiacencias de au hiatorica aflcion a la guerra f ueroa 
laa formacionea i aimulacroa que continuaron teniendo dea 
puea de la ocupacion definitiva; pero al presente esa aflcion 
guerrera ha deaaparecido por complete. La enerjia mil|tar 
de la raza ea hoi una tradicion i nada maa, puea lea ma pu- 
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ches no han dado el mejor continjente para guerra estran- 
jera ni para el servicio de conscriptos. (1) 


(1) Dates recojidos por el autor entre jefes de la guerra de Chile 
de 1879, la revolucion de 1891 i de cuerpos acaiitonados en el sur. 


CAPITULO VI. 

Rasgos corporales anti<^uo8. — Persisteneia de estos rasgos raciales. — 
Crjineos. — La mezcla. — Escasos cruzamientos de cliilenos i 
araiieaiiofi. — Ampliacion de datos. — Escasa natalidad. — Caiisas 
de esterilidad. — Vida patolojica. — La sensibilidad visual. — Fe- 
nomeno psicolojico. — Sensibilidad auditiva. — La miisica. — Sen- 
sibilidad tactil, odorifera, gustativa i termica. — Estincioii. 

Fueron en lo antiguo los indios de Arauco «de estatura 
coraun, aunque algunos son de estatura levantada* (1) «Lo8 
que habitan en las llanuras son de buena estatura, pero los 
que se crian en los valles de la Cordillera sobrepasan a la 
mayor parte de estatura comun» (2). 

Estaban contestes los cronistas en calificar de robusta la 
complexion del indio antiguo i en darle rasgos fisonomicos 
uniformes, a saber: cabeza i cara redondas, frente cerrada, 
los cabellos negros, lisos i largos, narices romas, barba cor- 
ta por la costumbre de arrancarsela, el pecho ancho, fuer- 
tes los brazos i las piernas, mano redonda, pie pequeflo i 
fornido, color moreno que se inclina a rojo (3). 


(1) Resales, IlistoHa, tonio 1. paj. 108. 

(2) Molina. 

(3) Olivares. 
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Forraaban, pues, una raza, si por tal ae entiende tun gru- 
po somatico, caracterizado por cierto niimero de rasgos co" 
munes a todos los individuos que lo componen» (1). 

Dieronle sus ventajas corporales la prioridad entre toda& 
las americanas. 

Con pequefias des^iaciones locales o individuales, la gran- 
de uniformidad de Ic^ tipos araucanos se mantuvo al traves 
del tiempo hasta la Araucanla modcrna. 

Talvez por los mejores medios de existencia, su fisico se 
vigorizo en el liltimo periodo de su vida independiente. 

La talla sigulo siendo media en los dos declives de la sie- 
rra de Nahuelbuta i mas elevada en las tribus del este i del 
sur, por mezcla sin duda con los grupos de las pampas ar- 
jentinas (2). 

Actualmente ha desaparecido en no escasa medida esta 
uniformidad rejional de edtaturas. La comunicacion mas ac- 
tiva de ahora i los cambios frecuentes de residencia, han 
prodqcido una alteracion tal, que no es raro encontrar en 
un mismo grupo los diversos 6rdene8 de estaturas, desde las 
altas de 1.72 hasta las bajas de 1.50 

Los rasgos raeiales de las agrupaciones sobrevivientes 
persisten aun intactos, cuando no han esperimentado la in- 
fluencia de la mezcla. 

Numerosas comprobaciones de tipos jenuinos dan los si- 
guientes pormenores del cuerpo araucano, que no se dife- 
rencian de los que fueron comunes a los ascendientes. 

El conjunto corporal aparece grueso i fornido. El pecho 
es ancho; el cuello, corto i abultado, sostiene una cabeza re- 
donda i grande. Los cabellos, que hoi se usan recortados en 
el hombre, son negros, derechos i fuertes. Barba ancha, ba- 
ja i por lo comun sin pelo, pues los indios no han perdido 
del todo la costumbre de arrancarselos con el instruments 
llamado payuntuve. La frente, poco alta, se ensancha hacia 
los lados. Las cejas se delinean rectas i poco pobladas, es- 


(1) Lehmann-Nitsclie, Tipos de crdneos icrdneos de raza. 

(2) Historia de la civillzacion de Araucaiiia, por el autor. 
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traidas en ocasione^ con el instrunieuto mencionado. Boca 
dilatada i labios abultados; dientes blancos, fuertea i deaa- 
rrolladoa, en particular los incisivos. Nariz baja i ancha* 
Ojos pequefioa i de eapresion diaiiiiulada algunaa vecea i 
deaconfiada en otras. Pomulos aaliontes; propenaion al pro- 
ftatismo en la rejion aubnaaal i en loa dientea. Orejaa de ta- 
marlo medio i con el lobulo agujereado en las mujerea lini- 
eamente, porque ha deaaparecido para loa caciquea el uao 
de loa aroa. 

La prominencia del vientre, aobre todo en la mujer, re- 
aalta a priraera viata. El poaterior ea redondeado. Loa bra- 
zoa i las piernaa ae diatinguen tarabien por au deaarroUo 
voluminoso i au corta eatenaiou. Laa raanoa i loa piea aon 
cortos, anohoa i redondoa, de manera que en loa liltimoa no 
aparece mui viaible el tobillo; talon corto i redondeado i 
planta del pie'un poco arqueada. ( 

En loa honabroa se nota una linjba concava, no aiempre 
bien pronunciada. 

Loa aenoa adquieren en la mujer ';un deaaiToUo eatraordi- 
naiio. Su cuerpo ae halla deaprovisto de vello, maa que en 
la mujer civilizada, aunque ya ha perdido la coatumbre de 
arrancarae loa peloa de laa axilaa i de la rejion pudica. 

Hoi no ea, por conajguiente, un inaulto aangriento como 
antea decide, «india peluda» 

El color recorre toda la gania del moreno rojizo al tinte 
mate 1 bianco bajo. 

Hasta en loa mapuchea que han cambiado de habitoa i 
traje i que viven en puebloa, ae conaerva el olor deaagra- 
dable i caracteriatico de laa razaa inferiorea. 

El tipo de craneo* amueano correaponde a loa aignoa ea- 

ternoa reclen enumeradoa: redondo de ordinario en el valle 

•■ . . .• • 

central i en la coata i maa prolongado en el eate; de cierta 
toaquedad por lo jen^ral e inclinandoae a peaado antea que 
a liviano. 

I^a movllidad que deade hace algunoa ailoa han irapueato 
al indio laa nuevaa condicionea de vida, aumentando los 
crucea de rejionea diatantea, ha traido una variedad craneal 
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mui marcada, hasta el punto de perderse en una misma tri- 
bu toda forma caracteristica. 

En los craneos de mestizos, champuriHas como se les lla- 
ma en lenguaje indijena, las formas esteriores se modiflcan 
con frecuenciaj sin que deje de persistir cierta manifesta- 
cion del tipo de la raza; toman un aspecto de mejor modela- 
cion; el peso dismiuuye i el eonjunto adquiere semejanza a 
los craneo s europeos intermedios. 

Todo el organismo ancestral suele modificarse notable- 
raente en estos champurrias o mestizos. En la maj^oria de 
los cruzamientos se producen condiciones organicas de las 
dos razas, con predominio de una de ellas. Si la preponde- 
rancia es de la superior, que ha entrado en accion pura o 
ya mezclada, los rasgos fison6micos se regularizan perdien- 
do sus llneas araucanas. Pero, si predomina la inferior, se 
mantienen sus signos propios, en especial la naiiz. 

No son raros los cases de herencia regresiva o atavisrao. 
Entonces la reaparicion de las facciones indijenas se 
acentiia (1). 

Se puede asegurar con entera certeza que las cruzas tien- 
den a elirainar la constitucion fisica del araucano antes que 
la mental, i que siendo anat6micamente buenas las dos ra. 
zas, dan siempre un producto no inferior a ambas. 

Pero esta trasmision tiene que veriflcarse lentamente, ser 
la obra de varias jeneracion^s. Sobre todo para que el cruza- 
miento entre como factor apreciable en la formacion mas 
amplia de una nueva entidad etnica, habra de manifestarse 
en mejores condiciones de efectividad. 

La mezcla no ha side mui activa hasta hoi. 

El establecimiento de las poblaciones espaftolas en el te- 
rritorio de Arauco no produjo una mezcla activa entre indios 
i peninsulares. En primer lugar, los sentimientos de rabia 
hereditaria de las dos poblaciones no debieron permitir una 
fusion completa. Por otra parte se oponia el sistema de vida 


(1) NumerosasA notaciones dol orijeii do Hhampunnas heclias por 
el alitor. 
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de los espailoles. Los ocupantes del territorio se dividian en 
vecinos encomenderos, simples vecinos i soldados en servi- 
cio active. 

Las dos primeras clases vivian en hogares en que la mu- 
jer ei*a espaftola o criolla; entre los seguiidos, por la natura- 
leza de su oficio, las uniones clandestinas con indias se en- 
con traron siempre en escaso numero. 

Pues bien, la destruccion do las.ciudades espaflolas modi- 
fico el cruzamiento escaso que habia existido hasta entoncos. 
Ei que se pudiera llamar esterno, que daba descendientes 
piira fuera de Arauco, se lostrinjio hasta minima escala, i el 
interno, que se produjodentrodc las tiibus armadas, aumen- 
to con los prisioneros de los dos sexos. 

Pero este aumento quedo perdido como una incrustaciou 
espanola en la raza araucana. Los prisioneros i los deserto- 
res mantuvicron basta losultimos afios de la Ar.iucania esta 
mezcla interna, cuvas luicllas es facil descubrir todavia en 
muchas familias araucanas. 

Algunas tribus costinas del norte de Arauco i otras de las 
cabeceras de Nahuolbuta i del valle central, se mezclaron 
mas francaraonte con los mestizos. Sin embargo, la supervi. 
vencia de costumbres quo se notan entre los araucanos en 
feuanto a union sexual con la laza superior, permite deducir 
que csas tribus, mas que con mezclas, se raleaban por emi- 
graciones parciales al interior, estincion natural o por el es- 
trago de las epidemias. 

• Se ha podido comprobar perfectamente que, a medida que 
la concjuista avanzaba para el sur, pjirte de las familias so- 
tnetidas se corrian a los grupos rebeldes mas inmediatos. 
' Sfe comprueba, esta afirmacion sobre todo en lo que hace 
a los ultimoB periodos de \k Aiaucania. 

Los indios que tomaban los espafioles en sus corrci'ia& co- 
mo esclavos, no erah tantos que pudicran constituir un ole- 
mento de cruza abundante, i los que so sacaban de la zona 
de Valdivia, abrumados por los trabajos excesivos, las en- 
ferraedades i la nostaljia, no se pueden tomar tampoco en 
calidad de jeneradores importantes. 
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El araucano ha mantenido, como es natural, la inclinacion 
sexual a su propia raza i la repulsion a otras castas, repul- 
sion que es de costumbres, idioma i hasta de practica4> in - 
timas. 

En 1895 habia apeuas en las provincias de Malleco cuatro 
por ciento de uniones de indijenas con chilenos. 

Diez ailos despues, cuando la Araucania ha desaparecido 
como territorio indijena, cuando se ha cruzado de caminos 
i ferrocarriles i la poblacion chilena aplasta a la de natu- 
rales, el araucano, aunqqe no tanto corno antes, sigue siendo 
ref ractario al raatrimonio con individuos de otra projenie. 

El oficial del rejistro civil de Tolten decia a este respecto 
en 1907: 

cNiiraero de casamientos de hombres mapuches con muje- 
res chilenas en 1905 i 1906, ninguno. 

Nilimero de casamientos de mujeres mapuches con hom- 
bres chilenos: Ninguno. 

^,Si en la circunscripcion los indijenas se han mezclado ya 
mucho con la poblacion chilena? En esta circunscripcion de 
Tolten los mapuches poco o ningun in teres tienen por raez- 
clarse con los chilenos; juzgo que por no perder sus costum- 
bres i su idioma. Manifiestan cierta tirria hacia los mestizos; 
que son pocos, i a quienes desprecian por su media san- 
gre» (1). 

En las reducciones inmediatas a los pueblos es donde se 
verifica el mayor numero de matrim:>nios de indijenas con 
chilenos. Como en estas uniones no es el amor el movil, sino 
el interes del campesino a los terrenes i animates del indio, 
el acto se legaliza, por lo jeneral, ante el oficial del rejistro 
civil. 

El de Temuco, don Ricardo Galindo, ha anotado estos 
datos: 

Matrimonios en 1904 de dos indijenas. . . 5 
Matrimonio de indio i chilena . . ..... 1 

Matrimonio de chileno e India 3 


(1) Datos al autor. 


El oflcial del rejistro civil de Imperial, don M. Navarrete, 
no8 ha anotado estas cif ras: 

Matrimonios en 1904 de dos indljenas. . . 14 

Matrimonio de indio i chilena 1 

Matrimonio de chileno e India 3 

En las reducciones que rodean a la ciudad de Temuco, ca- 
da una con un nilmero aproximado a 1 10 indijenas, hemos 
contado los stguientea matrimonios mistos: 

Truftruf 5 

Puente Chipa 1 

Tierra de Lienan ninguno. 

El sefior protector don Eulojio Robles, cree que alrededor 
de Temuco e Imperial es donde existe el mayor mimero de 
ehampurrias (araucanos con sangre espaflola) i que en laa 
tribus de las faldas de Nahuelbuta i otras reducciones aisla- 
das la raza se conserva mas o menos pura. 

Los ehampurrias o araucanos espafiolizados son, pues, 
abundantes en los grupos indljenas actuales; hasta caciques 
de fama llevan en su sangre mezcla de la casta que los ha 
suplantado. Pero es preciso observar que casi todos ellos 
quedan viviendo en las reducciones, se unen a fam'liasneta- 
mente araucanas i dan asi a la cruza una direccion regresi- 
va. La poblacion iiacional, chilena, con esto nada ha ganado 
por el memento. 

Alumnos del liceo de Temuco han side los jovenes mapu 
ches Painemal, CoUlo, Melinao, Coflueman, Neculman, etc., 
descendientes de ricos i famosos caciques, i todos han ido a 
buscar esposa a las rucas de sus antepasados, aun cuando 
habian adquirido en las aulas de este colejio una instruccion 
que podia haberlos acercado a la familia chilena, 

Otro tanto sucede con las mujeres que salen de los colejios 
de su sexo. 

Tal es la repulsion jen6sica que existe en el araucano, que 
ha habido casos de prostitucion en Imperial i otros lugarea 

I! 
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no ejercida jamas con chilenos, sino cuando la mujer se ha- 
Uaba en estado de ebriedad 

Si esto pasa ahora, puede calcularse lo que sucederia an- 
tes, cuando el odio de las dos razas era implacable i cuando 
las agrupaciones indijenas vivian aisladas i con las armas 
en la mano. 

Tales antecedentes perraiten llegar a la conclusion de que 
la raza espatiola no ha prestado hasta aqui a la araucana 
sus caracteres especificos. 

En 1908 cuando una penetracion miitua ha podido efec- 
tuarse, las cruzas se han hecho mas f recuentes en los grupos 
inmediatos a los pueblos. 

Con todo, hai algunos en que no se cuenta un solo ma- 
trimonio de indijena con chileno. Alrededor de Quepe. aldea 
de la provincia de Cautin, se estienden las reducciones de 
estos caciques: 

Marcelino Nahuelhual, con 46 familias i cerca de 150 per- 
sonas; ningun matrimonio raisto. 

Juan Huenchual, con 102 familias i cerca de 300 personas; 
un matrimonio misto. 

Juan Aftihual, su posesion esta ocupada por el pueblo. 
Diseminadas las familias parientes, solo la suya quedo ocu- 
pando un sitio de la poblacion, i entre sus miembros no hai 
casados con chileno. 

Ferrain Manquilef, con un niimero de indij.^nas que sobre- 
pasa a las anteriores, tiene dos matrimonios mistos. 

La comarcade Maquehua, un poco al sur de Temuco, de 
vasta estension i no menos de 3,000 mapuches, da el maxi- 
mum de matrimonios mistos. La noraina que seanota a'con- 
tinuacion sera un dato revelador acerca del particular e in- 
dicara la proliflcuidad de estas uniones. 

Araucanas casadas con chilenos: 

Maria Melivilu con Jose Liborio Mufioz, 2 hijos. 
Rosa Marileo con Jos6 del C. Mufioz, 5 hijos. 
Maria Melivilo con Fuljencio Ga.Uardo, no tiene. 
Pascuala Jaramillo con Jose Luis Yaflez, 6 hijas. 
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Maria Jaramillo con Julian Aguayo, 1 hijo. 

Carmen Jaramillo con Jo66 E. Monsalve, 2 hijos. 

Juana Marinao con Juan de la Cruz Gonzalez^ 3 hijos. 

Maria Rapiman con Felix Lizama, 4 hijos. 

Blanca R. Quechuvilu con Pedro Pablo Contreras, 4 hijos. 

Rosa Marinao con Belisario Segura, 2 hijoa. 

Margarita Pencitui con Eliseo Aguaj^o. 

Bartola Filumil con Ramon Isla, 4 hijos. 

Juana Antivil con Manuel Gatica, no tiene. 

Cusepilli Curilem con Juan Godoi, 2 hijos. 

RcwaLCurinao con Felix Aedo, & hijos. 

Manuela PeReipan con Manuel Morales, no tiene. 

Rosalia Bdrgos con JoseFuentes, 2 hijos. 

Margarita Burgos con Hipolito Klause, 6 hijos. 

Manuela Huenuman con Juan Bautista Rodriguez. 

Rosa Cereno Llancanao con Pedro Gajardo, 2 hijos. 

Margarita Saavedra con Joso Ignacio Arias, 7 hijos. 

Carmen Jaramillo con Juan Morales, no tiene. 

Rosa Curilaf con Clemente Fernandez, 6 hijos. 

Maria Curiche con Avelino Sandoval, no tiene. 

Rita Frecaman con Manuel 2.o Riquelme, 4 hijos. 

Luisa Caniuqueo con Juan de Dies Luna, no tiene 

Juana Manqueo con Abelardo Artiaga, no tiene. 

Rosa Huaiquiftir con Santiago Guzman, 2 hijos. 

Ursula Nahuelpan con Jose Paredes, no tiene. 

Rosario Burgos con Jos6 A. Bi\rgos, 4 hijos. 

Carmen Pilquiman con Transito Coronao, 3 hijos. . 

Pascuala Catalan con Tomas Videla, no tiene. 

Juana Morales con Jose Luis Ziiftiga, no tiene. 

Juana Hueche con Jose del C. Rifo, no tiene. 

Rosa Curilem con Valentin Forti, italiano, 2 hijos. 

Juana Catricheo con Rumualdo Vel&squez, 2 hijos. 

Catalina Millanao con Juan Barrera, no tiene. 

Veva Catricheo con Santos Roite, aleman, no tiene. 

Jacinta Romero con Jose Antonio Morales, 2 hijos. 

Ignacia Milla con Pedro Topa, italiano, 6 hijos. 

Margarita Milla con Antonio OrmeHo, 4 hijos. 
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Margarita Soto con Jose Ignacio Oarrera, 6 hijos. 

Maria Calpual con Ambrosio Diaz, no tiene. 

Maria AIca con Anseimo Mercado, no tiene. 

Emilia Mariqueo con Primitivo Fuentes, no tiene. 
Todos hablan mapuche i castellano. 

Araucanos casados con chilenas: 

Manuel Ant. Neculman con Carolina Altamirano, 6 hijos. 

Fco, Zenon Melivilu con Maria Clarisa Uenriquez, 6 hijos. 

Juan Bautista Melivilu con Albina Mufioz, 5 hijos. 

Juan Ant. Melivilu con Rosa Medina, no tiene. 

C&rlos Manuel Cuyuqueo con Isolina Sandov^al, no tiene. 

Fermin Manquilef con Trinidad Qonz&leZ; 5 hijos. 

Jos^ Maria Manquilef con Margarita Gonz&lez, no tiene. 

Jos6 Luis Paillalef con Juana , 2 hijos. 

Juan Huaiquiftir con Clara Ferrer, 1 hijo. 

Antonio Mariman con Maria Sandoval, 2 hijos. 

Ramon Painemal con Carlota Mufioz, no tiene. 

Jos6 Manuel Huento con Claudina Reyes, 2 hijos. 

Total de matrimonios de araucana i chileno, 42. 

Total de matrimonios de chilena i araucano, 12. 

Total de todos, 58. 

NAmero de hijos, 127. 

Los apellidos castellanos de raujeres i hombres mapuches 
que hai en esta lista, corresponden a vastagos de soldados o 
desertores de nuestro ej^rcito, que en el lUtimo tiempo de 
guerra quedaron residiendo en esta reduccion. 

En todas las uniones de chileno i araucana, el primero ha 
Uegado a cultivar la tierra como aparcero i ha concluido por 
unirse a la familia duefia de ella. 

La radicacion individual, con las prohibiciones de enaje- 
nar vijentes en la actualldad, habria side, pues, uno de los 
medios eficaces de asimdacion. 

El cuadro trascrito determina el grade de fecundidad de 
estos matrimonios mistos. 

Nunca la raza araucana ha side de alta natalidad. Pudo 
haber en algunos periodos de su historia cieito paralelismo 
entre la mortalidad o la natalidad, pero en el liltimo siglo de 
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8U existencia la primera ha superado con roucho a la 
segunda. 

En 1888 la comarca de Cholchol sobresalia de muchas por 
la denaidad de su poblacion. Habia en esa seccion 245 f ami- 
lias con el siguiente niimero de hijos: 

68 con 1 10 con 6 

55 1 3 3 » 7 

53 > 2 1 t 8 

33 > 4 1 » 9 

20 > 5 1 » 10 

En eata proporcion ha seguido desarroll^ndose hasta la 
fecha la fecundidad de las uniones mapuches. 

Los matrimonios de chileno con indijena, segun el cuadro 
de Maquehua, que da la norma para todos los lugares, son 
m6no8 prolificos aun: 

13 con 2 2 con 1 

7 » 6 2 » 3 

6 » 4 1 » 7 

4 » 5 23 sin hijos. 

Hai f actores jenerales que obran en la esterilidad relativa 
de los araucanos. Uno de ellos es la duracion de los matri- 
monios, de los cuales, segun las practicas de los araucanos, 
muchos se disolvian i se disuelven todavfa antes de los 
cioco alios. 

Otro era la edad de la mujer, avanzada mui a menudo por 
la predileccion del indio no joven a la mujer viuda, dueila 
de tierras i bienes muebles. 

Influia tambien la diferencia de edad entre los conyujes. 

Siendo la mujer objeto que se compraba, adquirianla mui 
joven los caciques i los viejos ricos. De aqui resultaba que 
los matrimonios est^riles aumentaran tanto mas cuanto ma- 
yor era el marido. 

En el escaso numero de hijos de la familia araucana hai 
que tomar en cuenta, finalmente, la prolongada lactancia de 
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los nifios, pues las mujeres poligamas temen que el embara- 
zo i el parto alejen de ellas al marido. 

Otras causas secundarias obraban, ademas, en estas uhio- 
xxea Bin bijos. La esterilidad aumentaba a medida que la si- 
tuacion econ6mica disminuia. Falto de prevision, el indio 
vende o consume los productos cosechados sin acordarse de 
lo future. Vende asimismo o reserva los animales a despecho 
del hambre desesperante a veces. El fondo de su alimenta- 
cion es vejetal i, en consecuencia, insuficiente. 

Decrecia la fuerza procreadora de la mujer a consecuen- 
cia de los trabajos duros en que I'eemplazaba a los hombres, 
con perjuicio de la integridad de su or^anismo, i dificultaba. 
los partes i, por consiguiente, la vida del recien nacido. 

Tampoco favorecian su reproduccion flsiolojica las predis- 
posiciones morbosas, mas abundantes en la sociedad arauca- 
na que en la civilizada. 

Si se esplora la vida patolojica del mapucbe, se hallan los 
signos de innumerables enfermedades constitucionales e in- 
fecciosas, que no solamente aminoran su aptitud reproduc- 
tora, sine que aumentan el coeficiente de defunciones. 

Las oftalmiaS; por el humo en el interior de las habitacio- 
nes; la sarna, las erupciones de la piel, como herpes, favo, 
querion, etc., es el lote comun del indijena 

Son mas frecuentes de lo que se cree los trastornos ner- 
viosos, las dejeneraciones mentales, latentes o atenuadas, de 
orijen hereditario. En la mayoria de los individuos se en- 
cuentran infecciones graves o intoxicaciones profundas, re- 
sultado de la absorcion del alcohol propiamente dicho i del 
aguardiente. 

La tuberculosis atenuada no escasea en las reducciones, 
aunque en menor proporcion que en la poblacion chilena. 
La escarlatina, el sarampion i la dit'teria en todasu variedad 
do formas, cuando toman caracter epidemico, fijan su foco 
de irradiacion en las f amilias indijenas. 

Las epidemias, como la viruela, la grippe i el tif us suelen 
hacer estragos incomparablemente supeiiores a los que pro- 
ducen en las aglomeraciones chilenas. 


— i67 — 

Particularmente la viruela ha causado desde la conquista 
hasta el presente bajas enormes, por ser los iadios refracta- 
rios a la vacuna, que suponen causa inevitable del mal. 

La epidemia col^rica de 1889 estermin6 familias enteras, 
raleo las tribus de todas las zonas i dejo en la memoria de 
los mapuches dolorosos recuerdos. 

Desde los conquistadores hasta hoi mismo han creido que 
las epidemias son obras de maleficios de sus enemigos o de 
los brujos (calcu). La del colera la llevaron a sus habitacio- 
nes los quepretendianrobarles sus tierras. De aquf proviene 
tambien que no tomen a lo serio la indole infecciosa de al- 
gunas enfermedades. 

Recrudeeen las epidemias en las agrupaciones indijenas 
por la supervivencia de sus practicas curativas, por el des- 
conocimiento de las de profilaxia, el retroceso de antiguos 
habitos de hi jiene i por la frecueiite inoculacion subcutanea 
o intra — venosa producida por la picadura o mordedura de 
los insectos, que en niimero considerable se crian en las 
rucas. 

Hasta hace poco, los progresos de la terapia salvaban ai 
indio de muchas alteraciones patolojicas: se bafiaba invaria- 
blemente todas las mafLanas i usaba el agua con mayor f re- 
cuencla para el aseo personal; hoi va perdiendo estas cos- 
tumbres reparadoras. 

Ha olvidado igualmente los antiguos ejercicios jtmnasti- 
cos del saitt), carreras, luchas, etc., que antes contribuian al 
prestijio individual e incrementaban la salud i la fuerza 
muscular. 

Ahora como antes su fuerza muscular i la de resistencia 
no son considerables: todavia se mantienen en grade inferior 
a la de sus dominadores. 

Presenta, pues, la colectividad araucana una situacion sa- 
nitaria execrable^ que eleva dia a dia el termino medio de 
la mortalidad. Si no vienen nuevas circunstancias a modifi- 
car estas condiciones morbosas, la raza seguira estingui6n- 
dose de un modo seguro i r&pido. 
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La mortalidad de nifios toma en particular proporciones 
asombrosas. 

Con todo, los individuos no inhabilitados por anomalfaa 
s^rias, conservan intacta la agudeza de algunos sentidos, que 
viene siendo un privilejio racial. 

Descuella la sensibilidad visual. La vista del mapuchees 
penetrante i poderosa; a una distancia inmensa percibe un 
animal o un pajaro; entre muchos bueyes, nota sin dilacion^ 
por el color, el que le pertenece; sigue por el rastro con cer- 
teza estraordinaria un caballo perdido o al ladron que con- 
duce al hombro un cordero, i hasta llega a suceder que una 
pisada indica de qu6 persona o animal es. 

El i6nero de vida del araucano, que atisba los objetos en 
un vasto horizonte o que concentra su atencion en seguir la 
pista de la res f ugada, desenvuelve a traves de varias jene- 
raciones su sensibilidad visual: es la resultante de la eape- 
riencia ancestral. 

Pero este poder visual del indio se maniflesta incompleto^ 
por cuanto no estA en concordanciacon su desenvolviraiento 
psfquico e intelectual, que desempefia un papel tan impor- 
tante en la percepcion de las sensaciones. 

Ija nocion de lo bello es rudimentaria, porque no se ha al- 
canzado a perfeccionar en virtud de la participacion intelec- 
tual; de la cultura de juicio 1 de la comparacion. 

Por eso no esta en aptitud de distinguir los mas finos deta- 
Ues de los objetos visuales, como los de un paisaje, un cua- 
dro un dibujo: ni la serie de loscolores espectrales. Tiene 
predileccion por lo brillante, en especial por el rojo, que ha 
sido el de preferencia en algunas prendas de su traje. 

Por la misraa causa no son siempre exactos sus juicios so- 
bre la distancia, las dimensiones i formas de los objetos am- 
bientes, ni conserva las irapresiones antiguas para combi- 
narlas con las recientes i obtener asi nociones complejas. 

Las impresiones opticas tampoco ponen en accion su sen- 
sibilidad, como en el hombre de mejor cultura; un paisaje^ 
an fenomeno natural admirable, la belleza fisica de una mu- 
jer, no despiertan sus sentlmientos. 
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En los jovenes mapucbjes que.se han^educado en algiii? c-p- 
lejio de\ Estado, la vision de las formas se mejora iile^^ima 
adquirir aptitudes gr&ficas hormales. ^\ 

No menos bien dotados estan nuestros aborijenes en cuan- 
to a sensibilidad auditiva: oyen un ruido levisimo a grm 
distancia, cbnio la marcha de un caballo, un silbido, una coq- 
versacion, etc, pero estas impresicnes aciisticas tampoco re- 
sultan completas, si se toma en cuenta la constitucion psi- 
quica e int^lectual del araucano. 

Por eso su musica vocal tambien carecc de tonalidades 
variadas: es lin reeitadp monotono, bajo i desenvuelto en una 
gama de pocas notas, especie de melopea que no puede es- 
presar ni despertar impresiones sensitivas o afectivas. 

Tampoco la musica instrumental ha salido de los limites 
de lo ^primitive: no tiene aires propios, nacionales, jenerali- 
zados por los tocadores, cuyas ejecuciones no son ni siquiera 
melodias espresivas, sine sonidos variados a voluntad. 

Los iustrumentos no son complicados. El de percusion, 11a- 
mado cultrun^ tambor, es el favorito. Lesiguen enimportan- 
cia los de viento, que se denominan pd vulca (u francesa), pi- 
fano de madera, i trutrucay trompeta de una cafia o colihue 
perforado, de cuatro metres, forrado en cuero i con un cuer 
no en uno de sus estremos i una lengttetilla en el otro. Los 
dos primeros les han servido i les sirven todavia para mar- 
oar la cadencia en sus diversiones coreograficas. 

Desconocen los instrumentos de cuerda. Se asemeja a tal 
uno de dos arcos de crin Uamado qutnqueeahue, 

De la misma simplicidad i menos usados que los anterior 
res, son otros que se Uaman lolquin o trutruca corta; cult- 
cullj cuerno; pincuihue^ especie de pi to de cafLa con cin^ 
agujeros. 

A pesar de tal estado incipiente de la rai!isica indljena, el 
t^raucano se apadiona estremadamente por ella; el canto i el 
timber son clementos indispensables de sus reuniones, ya 
relijiosas sociales. 

La sensibilidad tactil del mapuche parece normal, no asi 
laolfativa, que es inferior en el hasta a la del hombre de 



Fig. 28.— De Ufl tribuB aodinas. 
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Bociedades poco adelantadas. Sus sensaciones odorificas no 
pueden crear en una mentalidad deficiente asociaciones que 
recuerden objetos de igual semejante naturaleza. 

La sensibjlidad gustatlva m maniflesta sobre todo mui dis- 
minuida en el araucano. Parece no percibir los euatro sabo- 
roB fundamentales, amargo, dulce, salado i acido. 

No es aficionado al azijcar. Sus bebidas, acidas hasta ser 
emeticas, no le producen ninguna sensacion desagradable. 
Comia antes, segun el testimonio de los cronistas, insectos, 
reptiles, animales rnuertos i carne cruda. No ha perdido 
hasta hoi el babito, repulsivo para ios de la raza que lo su- 
planta, de oomerse los insectos de la cabeza. 

Las asociaciones gustativas no se verifican. 

Por su deflciencia psicolojica no es apto para formaise 
una nocion precisa, conio no se la forma de lo bello. 

Su sensibilidad t^rmica se diferencia asimismo de la del 
civilizado; el indio es m6nos sensible a las intemperies del 
clima i al dolor fisico. Resiste sin esfuerzo aJguno los fries, 
las Uuvias i calores excesivos. 

Se le ve con frecuencia atravesar descalzo la cordillera en 
invierno o guardar la manta doblada bajo la montura en 
dias de temporal i quedar en camisa completamente mojado. 

En i*esi\men, la raza indijena ha llegado a un periodo en 
que la estincion es mas efectiva que la absorcion del ele- 
mento etnico superior en contacto con ella. Han venido ori- 
jinando esta disminucion los estragos de enfermedades epide- 
micas, el alcoholismo, el producto escaso de su trabajo i a 
veces de los terrenes a que se les ha confinado, las espolia- 
Clones del colono nacional i estranjero i finalmente el tedio 
de ia vida pobre, humillada i perseguida, que va acrecen 
tahdo su humor triste. 


CAPITULO VII. 

R^Jimen de la propiedad. 

I>a propiedad intes de la conqniBtn espauola. — La propiedad despues 
de la conqnista. — En el apojeo del patriareado con los nuevos 
animales. — Siirjen las transacciones comerciales. — Evolucion 
del comercio indijena. — Trabas que le ponen las autoridades es- 
paiiolas. — Desarrollo de las costumbres linspitalarias. — En los 
tiempos niodemos supera la agricultura al pastoreo. — Estension 
de la agricultura actual. — La propiedad raiz 1 mobiliaria alpre- 
sente. — Se diseiia un tipo nuevo de familia. — R^jimen legal en 
vijencia de la propiedad indfjeua. 

Inducciones lojicas permiten creer que en los periodos 
del salvajismo araucano, desde la alimentacion raaritima 
hasta el uso de la flecha i de la vajilla, el sentiniiento de lo 
mio i de lo tuyo se manifestaba debil e indefinido. Los dila- 
tados espacios sin ocuparse del territorio, permitian en ton ■ 
ces la libre apropiacion de las tierras. Solo la zona de caza 
o de pesca^ ocupada transitoria o prolongadamente, se defen 
did por la tribu de toda invasion, lo que indica el primer 
j6rmen de propiedad. 

El araucano de esta 6poca primitiva producia i consumia 
en comun. Por lo tanto, pertenecian a la tribu los alimentos, 
dtiles de caza i pesca, pieles i cortezas para el vesti'^o, ar- 
mas i material de las chozas movibles, de forma conica i 
coQstruccion sencilla. 
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Cuando las tribus del centre i de las dos faldas de Nahuel- 
buta fijaron mas su residencia en las coraarcas feraces, por 
la jeneralizacion de los pequeAos cultivos i la mayor activi- 
ibHk ea la recoleccion de f rutos naturales^ la nocion de la 
propiedad coirtimio evirfnci<Mwndo. 

En esta fase social del periodo medio cM luurbariBmo, que 
se estiende desde el cultivo del malz i otros cereale& haata 
la conquista espafLola, no habia sino comunidades patriar- 
cales. 

Pertenecia entonces al grupo el dominio del campo, fuese 
cultivado en comun o por cada casa en pequefios trechos. 
La choza reconocia como esclusivo dueflo al miembro de la 
gran parentela que la construia. 

En las zonas cazadores del este, la propiedad mueble, co- 
mo habitacion, utensilioa, armas, pieles, etc., pertenecia al 
grupo i el territorio de caza, a la tribu. 

Coexistia con la propiedad colectiva un comienzo de po- 
sesion individual, reducida a objetos personales de apropia- 
cion hechura directas, como adornos de conchas, huesos o 
piedras; armas, amuletos i prendas de vestir. Agreg«abanse 
tambien las mujeres i el chilihueque o carnero de la tierra. 
Pero el araucano solo se apropiaba todavia de los objetos 
inmediatamente i!i tiles a su persona i abandonaba lo super- 
fluo a la familia, pues carecia de la nocion del ahorro i su 
raentalidad deflciente le impedia separar su individualidad 
del grupo en que vivia. 

A la muerte del poseedor de tales objetos, se repartian es- 
tos entre su sepultura i los miembros de la familia. 

Los araucanos antiguos temian desprenderse de los obje- 
tos individuales fabricados por el que los usaba, como vesti- 
dos, armas, sortijas, aros, etc. Se identiflcaban estos rigoro- 
samente a su dueQo, i dejarlos en manos de otro equivalia a 
entregarle un poder malefico. Correspondia a esta practica 
m&jica el lazo de union que existia entre una persona i su 
imajen. Se esplica asi el temor de los indios a retratarse, que 
f u6 borrandose con el tiempo i la comunicacion frecuente 
con la raza superior. 
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Como la agricultif^rai ae reducia a cultivog diminntQS w \d^. 
comarcas f^rtiles^ sia coaecha propiameate dicho, ^ propie- 
dad sediente permanecia aan en estado embrionario. Asi ]% 
haliaron los conquistadores espatioles. 

En este periodo se dedicaban las mujeres a los cultivos i 
estraccion de frutos naturales i los hombres, a la guerra i a, 
veces a la ocupacion accesoria de tender lazos.a los peque- 
iloB roedores o de persoguir animates may ores. 

Los llmites vagos, innecesarios de la primera epoca, se 
precisan un tanto en esta segunda fase. 

La conquista espafiola modifico sustancialmente el r^ji 
men de propiedad. Auraentaron las plantas de cultivo i par- 
ticularmente los animales. El estado de guerra de los grupos 
no favorecia la agricultura naciente de los araucanos, pero 
en cambio no detenia la multiplicacion de los animales, que 
creo en los grupos el pastoreo no practicado Antes en pro- 
porciones iguales. 

La preponderancia de la ganaderia sobre los sembrados 
se debio tambien a otra causa: el plan de ocupacion espa 
ilola tenia carActer militar i no de colonizacion agrfcola. Se 
encaminaba principalmente a formar vias para el trk&eo de 
las fuerzas armadas i a fundar pueblos i reductos atrinche- 
rados, que sirvieran de amparo a los lavaderos de oro de los 
repartimientos; el punto de mira esencial era percibir im- 
puestos para el rei i no la fusion de indijenas i conquista- 
dores. 

Se esplica de este raodo que se estacionase entre los in- 
dios el uso de los ilitiles de labranza i la costumbre de sem- 
brar trechos cortos, de una hectarea a lo sumo, que persistio 
hasta el fin de la Araucania (1). 

La vejetacion alb6rea i herb&cea sobradamente abundan- 
te dA territorio, no dab i lu?ar a la movilidad continua de 
las agrupaciones en que predominaba el pastoreo. Si^uieron 
desarroUandose, por lo tanto, las instituciones dom^sticas i 
el concepto de propiedad. Por el amor al suelo r el interes a 


(1) Informes del autor. 
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08 rebaflos i pequcfias cosechas, la posesion de la familia a 
lo8 bienes inmueblesse ratifica i afirma. Se reconocian coma 
del elan o del conjunto de grupo3 I03 terreno3 vacantes en 
que se hallaban los bosques i pinales. 

Se dilata el espacio aislado proximo a la easa i ^ fijan 
ciertos desliades topogr&flcoa, determinados con relativa 
precision. La lengua tenia la palabra euchag que designaba 
la linea divisoria de los grupos. 

Los cronistas reconocieron en su mayoria esta propiedaJ 
iMfiiliar. «Cada familia, dice uno de ellos, tiene sus tie- 
rras donde habita, las cuales les ban venido de sus antepasa- 
4os» (1). 

El padre figuraba como jenerador de la familia, pero no 
como el propietario de la tierra. 

Es de advertir que la mayor parte de las tierras de la co- 
munidad familiar no se aplicaban a la agricultural ni siquie- 
ra al pastoreo, porque los araucanos tuvieron siempre idea 
de la posesion del suelo independientemente del trabajo que 
babia que darle. 

Se dilatd igualmente en proporciones enormes la propie- 
dad mobiliaria de la familia, con los ganados i los productos 
que de 61 se derivan. 

El trabajo individual fue tomando mayor estension que 
en las epocas anteriores. Los hombres se dedicaban a la fa- 
bricacion de armas, sillas de montar i adornos de plata, i las 
niujeres confeccion<aban vasijas de arcilla, mantas i otros 
tejidos. De consiguiente, la propiedad individual adquirio un 
desarroUo paralelo al aumentode cosas muebles. 

Agregarouse aun a la propiedad individual algunos ani- 
male^y el botin de guerra i los prisioneros, que no podian ser 
de uso comun sino de quien los tomaba. El estado de lucha 
permanente del pueblo araucano, contribuyo a ensanchar la 
posesion personal sobre bienes que solo podian servir al in- 
dividuo. 

Se despierta asimismo cierta resistencia del individuo 


(1) G6mez de Vidaurre, llistoria, tomo I, p«4j. 341 
12 
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para ceder lo que ha adquirido mediante uri esfuerzo es- 
traordinario o el capricho de la fortuna, como el botin de 
guerra o los hallazgos. Se orijino de aqui el peculio de ob- 
jetos mueble?. 

Gran parte de la bestias, de los instrumentos de labranza 
i muebles de familia, se consideraban enajenables. 

El incremento de la ganaderia i el estado mejor que Antes 
de la la agrlcultura, favorecieron la trasmision a los hijos 
de las cosas muebles. 

El eficaz concurso de los aniraales domestlcos i la tacili- 
dad de satisfacer las necesidades fisicas, venian deterrainan- 
do un cambio social desde el siglo XVI. Desde mediados del 
siguiente se apresuro este desenvolvimiento, que impuso un 
nuevo jenero de vida i desperto otro orden de sentimientOF. 

El patriarcado llega a su apojeo, por cuanto en las colec- 
tividades en que supera el pastoreo a la agrlcultura, no 
tiende a relajarse el vinculo del parentesco: las familias se 
encueiitran unidas por la coexistencia de un mismo lugar i 
por la comun descondencia. Las habitaciones se mejoran. 
En> las primeras epocas las chozas habian sido «redonda8, 
mayores . menores como es la familia* (1). Disminuyen, 
pues, las circulares i auraentan las ovaladas con algunas 
dapendencias inmediatas, como patio i otra seccion inferior 
para el fuego o los forasteros. 

El trabajo se divide i mejora. 

El escaso grado de perfeccion alcanzado por la raza arau- 
cana, esdmulaba su actividad e imponia nuevas ocupacio- 
nes manuales, que necesariamente tuvieron que distribuirse 
en un numero mayor de individuos. La costumbre se con- 
solida como lei i el principio de reprosalia se humaniza con 
el interes de la compensacion de animales i objetos, en par- 
cular de adorno. 


(1) iJescripcioft histdrica del obispo Lizarrnga de la Imperial, 
siglo XVII, citada por el seiior Barros Arana en su Hlstoria. 

(2) Ilistoria de la civiUzacion de Arauoani a i)ov ol autor, tonio I, 
paj. 201. 
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Este interes utilitario del indio i la estabilidad de los tra- 
ficoSy disminuyeron la ferocidad de los ataques de tribu a 
tribu. 

Se activan los cambios de especies con el esterior. 

En las fases rudimentarias de la vida araucana existio la 
interdiccion comercial, puesto que el forastero no podia in- 
vocar proteccion para si ni para los objetos de su propie- 
dad. Ademas, las comunidades aborijenes de esas primeras 
^pocas i las que habian alcanzado posteriormente una me- 
diana cultura, se bastaban a si mismas, pues todas sus nece- 
sidades relativas a comidaS; babitacion i mobiliario, se sub- 
sanaban sin salir de su radio jeografico. 

En tal estado, por liltimo^ la produccion, no superando a 
las necesidadeS; no dejaba un sobrante que enajenar. 

Dosde el Odtimo tercio del siglo XVI, cuando las relacio- 
nes econ6micas se estendieron por el aumento de actividad 
i consiguientemente de produccioii, las transacciones co- 
menzaron a ser mas determinadas. Las tribus sometidas o 
las en tregua con los espafioles^ celebraban con estos f re- 
cuentes permutas de objetos. Las primeras aportaban algu- 
nos animaleSy uno que otro producto .natural i en ocasiones 
pequeflas porciones de oro en polvo, que habian aprendtdo 
a estraer, i los segundos, pedazos de hierrjo, articulos de ne- 
cesidad i mercancias de adorno. Otras veces el tnifico se 
operaba entre los araucanos i los indios yanacona9 o de ser- 
vicio de los espaiioles (1). 

Al comenzar el siglo X VIII el desenvolvimiento comercial 
se habia estcndido un tanto mas. «Aun no se ha introducido 
el use de la moneda, dice el historiador Molina refiriendose 
al trafico interior. Todo suele hacerse por la via del cam- 
bio; este es reglado por una espeeie de tarifa convencional, 
segun la cual todas las coeas comerciables son apreciadas 
con el nombre de cullin o paga. Asi un caballo o freno for- 
ma una paga; un buei, dos, etc. El comercio esterno se hace 


(1) Gonzalez de NAjera, Repaso de la guerra de Chiles pAj. 170. 
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con los cspailoles, a los cuales dan ponchos i animates en 
cambio de vino o niercadorfaft de Eur6pa»~(T). 

Antes de promediar el sig:lo apuntado, los araucanos dis- 
ponian de lui sobrante mayor de animales, mantas i pi'o- 
ductos naturales, que cambiaban a lo^ espaftoles porjene- 
los de importaeion, licn'amientas, vino i aguardiente. 

En estos canibios los indios solian obtener algunas monc- 
das de plata, que estimaban no por su valor real, sino para 
lundirlas i irab.jjar adornos para las mujeres i piezas del 
arreo de montar. Fig. 2i). 

Para efectuar esre enmbio de especies los indios tenian 
aceeso a los fuortes i los mercaderes espailoles, que salian 
de las poblaciones del sur, obtenian permiso para internarse 
en el tei'ritorio. A medida que avanzaban en el, con la ve- 
nia de los caciques, a quienes regalaban algunos objetos, 
iban distribu\ endo sus mercaderias por un numero conve- 
nido de aniinales. El dia sefialado para el regrcso, los com- 
pradores concurrian puntualmente a Ccincelar los valoros 
adeudados. Los cuciqucs haeian acompafiar al comerciante 
de algunos i:)dividu33 hasta la linea de frontera. 

Eu el siglo XIX, antes i despues de la independencia, con 
tinuaba siendo el ganado el medio economico preponderantc- 
Concuirian entonces los indios con una porcion de animales 
a los fuertes de las frontera, donde se establecia una especie 
de feria. En los ultimos anos de la ocupacion del ejercito 
chileno, los indios v^endian ya sus animales por dinero. 

En esamisniji epoca hasta la pacificacion definitiva de la 
Araucania, los mercaderes entraban al interior con un salvo 
conducto de las autoridades militares. Se encaminaban a 
una reduccion determinada con carretas o recuas de mulas 
cargadas con los articulos del gusto del indio, como pailue 
los, cintas, cuentas, peines, ailil, aguj.is, cuchillo?, hachas, vi- 
no i agi-ardiente. 

En el transito de su viaje tenia qiie ir regalando algunos ' 
objetosa los caciques principal es. 


(1) Compcinlw (fr In Iliniovia civil, paj. 1H4. 


Tan pronto como Uegaba al termino de su itinerario, el 
jefe de la reduccion, previaraente gratificado, hacia que se 
Uamara la jente con el cullcull, cuerno. Cada comprador to- 
maba el objeto de su agrado i convenia en pagarlo con ani- 
mal es. 

Un decalitro de aguardiente se cambiaba por un novillo. 

SeguiasC una reunion mui animada que dejeneraba en 
borracbera, prolongada tanto cuanto era la cantidad de li- 
cor que introducia el raercader. 

Cuatido el comerciante anunciaba su regreso, todos los 
deudores concurrian a pagar con admirable exactitud. El 
cacique hacia acompaAar al comerciante de varies moceto- 
nes hasta alguna distancia: pero sucedia a menudo que estos 
u otros lo despojaban en el camino. En otras ocasiones este 
despojo se veriflcaba en la misma reduccion de la venta, o 
el mercader estafaba a los indios, de todo lo cual provenian 
choques de grupos en que tenia que intervenir la fuerza mi- 
litar (l). 

Aunque limitado, exitia, pues, UJi comercio efectivo desde 
el siglo XVllI. Creaba a las colectividades indijenas nuevas 
i mejorel condiciones de existencia, estableci i una comuni- 
cacion mas frecuente con la raza superior e impulsaba sus 
primeras tentativas artisticas e industriales. El comercio 
constituia de esta manera el medio mas eficaz de la civi- 
lizacion. 

Sin embargo, lasauloridades espaAolasi chilenas no siem- 
pre lo comprendieron asi, i con frecuencia dificultaban este 
comercio. Una escepcion en la colonia fue el presidente don 
Ambrosio O'Higgins, quien espidio en 17% un decreto, san- 
cionado por el rei, en que declaraba una libertad de comer 
cio entre espanoles e indijinas desconocida hasta enton- 


(1 ) Arcliivo del territorio de Angol i dates reeojidos eii 1895 por el 
autor, de algunos traficantes antigiios del territorio araucano i (]iie en 
aqiiella fecha disfnitaban de posicion ho1*^ada. 

(2) HUtoria Jeneral de Barros Araiia; Historla de la civili- 
zcu'lon de Araffcania, tomo II, p«lj. 635. 


ces (1). El estadiata chileno don Antonio Varas, con una 
prevision i una intelijencia no comunes en su tiempo, aeon- 
sejaba en 1849 el comercio como medio de civilizacion (2)* 

De manera que el comercio indijena tuvo unafase primiti- 
va en que se efectuaba el trueque, no entre vecinos, que te- 
nian bastante conformidad dehabitos i necesidades i no es- 
tablecida la division del trabajo, sine entre clones* distcintes 
i de recursos distiutos. Despues la de ventaal contado, prac- 
ticada por mercaderes ambulantes queentraban alterritorio 
araucano en caravanas opor losindios que salian peri6d]ca* 
mente a f6rias determinadas. No alcanzo a formalizarse el 
acto acredito. Solaroente en la actualidad, por el aumento 
de la produccion agricola i de las vias de comunicacion, las 
transacciones a termino se ban jeneralizado entre los ma- 
puches. 

Se desarroUan tambien las costumbres hospitaiarias. El 
sentimiento de la hospitalidad, tan caracteristico en los pue- 
blos barbaros, habia existido en las fases precedentes; pero 
circunscrito a individuos de agrupaciones vecinas o parien- 
tes i limitado principalmente a la comida i al hospedaje, de 
ningun modo a la cesion de objetos ni de niujeres, como en 
otros pueblos incivilizados. No provenia de la benevolencia 
que dirije los actos de las sociedades cultas, sine de un use 
inmemorlal i con fines enteramente practices. 

Cuando crecierori en las tribus los medios de subsistencia 
con la estension de la agricultura i de la ganaderia, se dilato 
a toda la raza i se establecio un formulario inviolable. 

Cuando llegaba a una casa algun huesped de considera- 
cion, se mataba alguna oveja de la tierra, «que es accion 
ostentosa i de grande honor entre ellos». Se le invitaba a 
entrar i se le Servian vasijas de chicha*, que repartia entre 
los presentes de mayor estimacion para que fuesen brinda- 
dos a los circunstantes* i se reservaba una porcion para 
el ^2). 


(1) Iiifonno. pasado al gobiemo, fJcupacion de Armtco, pjlj. 23. 
(2j BaKcufian, Cantivprio feliz, pjij. 85 i 126. 
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cBrinda con el primer jarro al seftor de la casa, no s6Io 
por cortesia, sino que le ha de beber por fuerza para que se 
vea como no le da veneno en aquella botija de chicha. I eon 
eso bebe el hu^sped y pide licencia al dueilo de casa para 
brindar a sub mu jeres e hijas y el lo da con mucho gusto. EI 
plato que se le pone al huesped, aunque est^ con mucha 
hambre no le.ha de tocar ni comer bocado basta que el due- 
iio de casa de alii a un rato le diga que coma» (1). 

Seraejantes formalidades existen hasta hoi. Cuando llega 
un huespedy espera que saiga el dueilo de casa, lo salude pri 
mero i en seguida lo invite a bajarse del caballo. Sin este 
requisito, a nadie se le perraite penetrar a una ruca; seria 
una violacion de las practicas antiguas. 

Interroga al recien llegado el duefto de casa sobre su nom- 
bre, lugar de su residencia i parientes. Tan pronto como se 
sabe que es persona de consideracion, comienzan los prepa- 
rativos para hacerle la coraida, de ordinario una cazuela, que 
tiene que servirse en su totalidad. Si es cacique el hu6sped, 
se mata una oveja en su obsequio i se acompafia a la comi- 
da el licor que haya disponible. Del cantaro saca el duefto 
de casa un vaso i le dice al forastero: llayu, te brindo; des- 
pues repite este el mismo <acto. 

Cuando es verano, el hospedado duerme afuera, i si es in- 
vierno, dentro de la ruca. 

Si por una coincidencia Uega otro hu6sped, habria que 
prepararle comida por separado i no de la dedicada ya al 
priraero. 

Mientras el alojado permanece en la casa^ se le festeja con 
igual atencion que el primer dia. Si su permanencia se pro- 
longa, el jefe de la familia sale con el a practicar algunas 
visitas a donde sus parientes o amigos. 

El festejado queda comprometido a la reciproca para oca- 
siones iguales. 

Las mujeres no solicitan jamas este hospedaje a los estra- 


(1) Resales, Historia tonio I, paj. 152. 
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flos. A lo sumo sueleii hacerlo con los parientes o acorapa- 
liadas de algun hombre de la familia. 

Todos los cronifctas i los escri tores modernos dan teatimo- 
nio de los sentimientos fraternales de los araucanos. Uno de 
los liltiraos dice: cPor el cuidado que tienen de socorrerse 
niiituamente, no se ven mendigos entre ellos. Cuando un po- 
bre tiene que hacer un viaje, sus araigos o partentes le faci- 
litan caballo; i otro tanto hacen cuando le ven desnudo i sin 
aliraentos* (1). 

No se ban estingiudo aun las practicas de la hospitalidad; 
pero este sentimiento pierde en viveza desde que sale del es- 
trecho circulo de la raza, corao que ha tonido su orijen en el 
parentesco. 

El numero de las cosas enajenables estuvo circunscrito 
hasta la independencia a los animales i algunos productos 
elaborados. Poco despues se estendio a la niisma lierra, en 
los gi'upos limitrofes a la linea de fiontera. Se debio sin duda 
esta enajcnacion del suelo a la relajacion del vinculo de co- 
munidad, que favorecia al tenedor de la tierra, al cacique. 

Desde entonces hasta el ailo 1866, en que se constituyo la 
propiedad indijena, las espoliaciones de que f ueron victimas 
los araucanos sometidos tomaron la estension de que da 
cuenta la historia (1). 

Esta preponderancia del pastoreo sobre la siembra de ce- 
realcs, que se manifestaba desde el siglo XVI, ceso desde el 
sometimiento deflnitivo de los araucanos (1882). EnsanchA- 
ronse los canipos de la labranza con la fundacion de ciuda- 
des i la comunicacion mas frecuente con la poblacion chile- 
na, circunstancias que crearon al indijena otras necesidades 
i modos de existencia e increniontaron el comercio, reducido 
a sus antiguas proporciones. 

(1) P. Ruiz de Aldea, Lou arnucanoH i sus costinnhres, pflj. 15. 
P^ste autor conocio principalinente a los indios do Mulchen i del este 
de la actual provincia de Bio bio. 

(1) Historia de la civilizacion de Araucaiiia, por el autor, vo- 
liinien III, capitulo VIII. 
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En esta evolucion hacia la agricultura, influyo igualmente 
la reduccion de los terrenos indijenas, que fueron perdiendo 
poco a poco las ciimpiftas necesarias para la cria de anima- 
les. Solo se raantuvo en sus proporciones antiguas la del ga- 
nado lanar. 

Los instrumentos de labranza se mejoraron considerable- 
mente; pues los indios se decidieron al fin por los de la in- 
dustria agricola chilena, entie los cuales se contaban Ins 
maquinas trilladoras usadas por algunos caciques o iiidlje- 
nas ricos. 

Dedicaronse en particular a la siembra de trigo, por la 
facilidad con que colocan este cereal en el mercado de las 
poblaciones vecinas, i en escala inferior, a la cebada comwn, 
arvejas, habas, papas, maiz, porotos, quinoa, esta ultima en 
determinadas reducciones. 

En la actualidad los indios de la provincia de Cautin pro- 
ducen una gran cantidad de trigo, que venden inmediata- 
mente despues de la cosecha o entregan a sus acreedores. 

A pesar de ser el trigo la serailla tipica dc la produccion 
de los araucanos, la industria raolinera ha continuado sien- 
do para ellos del todo desconocida. Siguen raoliendo mui li- 
raitadas porciones de cereales en las piedras dc uso tradi- 
clonal. 

La labor agricola de la familia araucana de hoi puede juz- 
garse, como terraino medio, de los siguientes dates recojidos 
en Metrenco, al sur de Temuco, en una parcela con tres 
casas: 

Papas, una hectarea de siembra. 

Trigo sembrado, de 10 hasta 100 hectolitres. 

Cebada, 2 hectolitres. 

Vacas i tenieros, 50. 

Caballos de servicio, 4. 

Bueyes de trabajo i engorda, 20. 

Ovejas, de 150 a 500. 

En las faenas agricolas sigue tomando la mujer una parti- 
cipacion activa, aunque no tanto como en las epocas ante- 
riores: concurre a todos los detalles de los trabajos, desde la 
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siembra hasta las cosechas; a la esquila i al tra&porte de lo8 
cereales al pueblo. Hila, teje, muele, parte la lefia, cocina i 
atiende a la crianza de las aves. 

Las muchachas hilan i cuidan el ganado lanar. 

Los hombres se ban visto obligados a desplegar mayor 
suma de actividad que antes, debido a la concurrencia de la 
raza dominadora i a la desaparicion de algunas practicas 
antiguas, en especial de la cooperacion de los trabajos 
agrarios. 

Una atencion esmerada presta el mapuche de hoi al cui- 
dado del ganado. Su vijilancia no se interrumpe ni en la no. 
che, pues siempre hai uno de guardia que atisba en la oscu- 
ridad la presencia de algun ladron o animal dailino. 

Anualmente, por lo jeneral, se trasladan algunos miera- 
bros de la familia a los pinales i a la Repiibliea Arjentina^ 
con mantas, tejidos i objetos de plata, que cambian alia por 
animates. De esta manera se verifica entre las razas afines 
de uno i otro lado de los Andes un cuantioso cambio. 

En esta liltima tr asf ormacion de las colectividades indije_ 
nas, la propiedad raiz, en virtud de una lei vijente que pro. 
hibe enajenarla, no ha dejado de ser colectiva, puesio que 
pertenece a la familia como corporacion. En cambio la pro- 
piedad mobiliaria toma el caracter definitivo de un bien in- 
dividual. A este ensanche de la posesion particular han con- 
tribuido la division del trabajo, el desarroUo economico i la 
costumbre jeneralizada ya de que los padres distribuyan al 
morir sus animates entre los hijos, o bien que seflalen a es- 
tos cuando nacen uno o varies, para su multiplicacion su- 
cesiva. 

Asi, la condicion de enajenable paso a estenderse a todo 
en absoluto, m^nos al campo. Los deslindes se fijan tambien 
definitivamente. 

Este mismo desenvolvimiento de la propiedad individual^ 
donde supera la agricultura al paste reo, tiende a disolver las 
comunidades troncales. La sociedad familiar, en efecto, se 
disuelve a la muerte del patriarca en tantas familias natu- 
rales cuantos son los hijos. Es usual i corriente ahora que 
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todos estos scparen por igual pequeftos lotes de tierras para 
BUS labores agricolas, con esclusion de otros miembros de la 
parentela. Los trabajos de la agricultura ban perdido stsi su 
car&cter comunal. 

El sentlmiento de la propiedad territorial se ba desen- 
vueltO; pues, ampliamente en el mapuche, desde que sus ocu- 
paciones se ban aplicado en este liltimo periodo de su histo- 
ria solo a la agricultura. 

De este modo coinienza a diseAarse un tipo nuevo de fa- 
milia. Esta evolucion se encamina a formar del belicoso arau- 
cano de otros tiempos un simple carapesino particularista. 
Tal iransformacion se apresuraria si la obra de la asimila- 
cion no se continuara realizando, como basta hoi, a medias 
i erroneamente. 

La decadencia del r^jimen patriarcal, ba traido como con- 
secuencia necesaria el cambio de algunas costumbres que se 
relacionan con la organizacion de la familia. 

EI matriraonio monogamo se jeneraliza i se quebranta el 
poligamo. 

Disminuye el respeto que se profesaba a la edad. El dafio^ 
causado a un individuo, no motiva ya la agresion de mu- 
chos, ni se resuelven por la lucha personal las cuestiones 
pasajeras de interes material. 

Se aprecia el elemento de la individualidad que vive ais* 
lado e independiente, como el de la comunidad. 

Han cesado por complete las emigraciones de familias. 
Habian side frecuentes en la liitima mitad del siglo anterior 
los cambios de residencia de un lugar a otro por los desalo- 
jamientos de sus terrenes i las invasiones mili tares. Estas 
emigraciones de las familias solian pasar inadvertidas en un 
territorio tan vasto, o se verificaban con la tolerancia de al- 
gun cacique amigo. 

Complemento de los dates anteriores sera una lijera espo- 
flicion acerca de las disposiciones vijentes que se relacionan 
con la propiedad raiz de los araucanos (1). 


(1) Este resiiuien sobre el rdjinien legal de la propiedad indfjena 
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«EI rejimen legal de la propiedad indijena ha sido esta. 
blecido^en primer lugar por el Senado Consulto de 10 de ju- 
uio de 1823 que dispuso que los terrenos poseidos por los 
indios fueran medidos i el que resultase no ser poseido, se 
saoase fe rcmate. El Senado Consulto citado establecio que 
bastaba la posesion del suelo por los indios para que se les 
considerare duefios. Esta lei fuc desarroUada por la de 4 de 
diciembre de 1866, que establecio los procedimientos de de- 
talle para medir la propiedad indijena, reconociendo siempre 
la posesion como I'inico requisito para el dominio de los te- 
rrenos ocupados por indijenas. Esta lei confio la delimita- 
cion de dichos terrenos a una comision de tres injenieros 
asesorada por el juez de letras mas cercano. Por lei de 20 
de enero de 1833 ae modifico esta comision, quedando com- 
puesta de dos injenieros i de un abcgado que la preside. 

Se aplica la lei del modo siguiente: se toma matricula de 
los indios de una rejion dada; en seguida se levanta un pia- 
no del terieno; los indijenas despues deben comparecer a la 
Comision radicadora para probar por medio de una informa- 
cion que son tales i que han poseido el suelo de que se trata 
por mas de un ailo continuado. Previas estas formalidades, 
se les estiende un titulo de propiedad que se llama «Titulo 
de Merced*, que es insciito en un rejistro conservador espe- 
cial que Ueva el secretario de la Comision Radicadora 1 que 
somete a la aprobacion del Supiemo Gobierno. 

Esta adjudicacion de terreno se hace casi siempre en co- 
mun a un conjunto de familias. Los indijenas estan ya pre- 
parados para la propiedad individual i el rejimen de comu- 
nidad en que se les deja da oiijen a dificultades; rencillas 
entre los comuneros por la posesion de este o aquel pedazo 
de terreno. Para obviar estas dificultades, el protector de in- 


ha sido escrito para este trabajo por el ilustrado protector de ind/jenas 
de Temuco, don Eulojio Robles. En el tomo III de la Historia de la 
civilizacion de AraucaiHa se dan noticias de la aplicacion i resulta- 
dos de los diversos decretos i leyes sobre el particular. 
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dijenas solicito i obtuvo del Gobierno se destiiMtfa ua inje- 
niero para la sub-division de esta propiedad. 
. Los indios no pueden disponer libremente de su propie- 
dad raiz. 

Comienzo a liraitarse la facultad de disponer de ella, a 
causa de los abusos que se cometian en la compra de estos 
bienes, resultando perjudicados los indijenas i el Fiseo. Por 
decreto de 14 de marzo de 1853, considerandose que la ven- 
ta de terrenos de indijenas sin la intervencion de una auto- 
ridad superior que proteja a los vendedores contra los aou- 
sos que pudieran cometei'se para adquirir sus terrenos i que 
diera garantias a los compradores contra las protestas u 
objeciones de falta de pago o de conocimiento, se dispuso 
que toda compra de teireno hecha a indijenas o de terrenos 
situados en territorios de indijenas, debia verificarse con in- 
tervencion del intendo.nte de Arauco o del gobernador del 
territorio respectivo, designado por el intendente. Esta obli- 
gacion se impuso despues por lei de 4 de diciembre de 1865 
al. protector de indijenas. 

Por lei do 4 de agosto de 1874 se prohibio a particulares 
la adquisicion por cualquier n)edio, de terrenos de indijenas 
dentro los limites siguiontes: por el norte, el rio Malleco, 
desde su naciraiento en la cordillera de los Andes hasta su 
desembocadura en el Vergara, i de este punto siguiendo ai 
sur el curso del rio Picoiquen, hasta sunacimiento en la cor- 
dillera de Nahuelvutai desde alii una linea hasta la laguna 
deLanalhue, situadaen dicha cordillera i el curso del rioPai- 
cavi hasta su desembocadura del Imperial, de la provincia 
de Valdivia; por el este, la cordillera, i por el oeste el mar. 

La lei de 20 de enero dq 1883 reagravo estas prohibicio- 
nes e'stendiendolas a las hipotecas, anticresis, arrendamien- 
tos i, en jeneral, a todo contrato que pueda directa o indi- 
rectamente tener por consecuencia priyar a los indijenas de 
la propiedad, posesion i aun raera tenencia de sus terrenos. 
Esta lei fue dictada para durar diez aflos i posteriormente 
ha sido prorrogada por el mismo tierapo por la de 11 de 
enero de 1893 i 13 de enero de 1903. 


Hasta 1893 no rijieron estas prohibiciones al sur del rio 
Tolten i por esta causa la propiedad indijena de las provia- 
cias de Valdivia i Llanquihue i aun la propiedad particular, 
no ha podido constituirse correctamente sino en pequefla 
parte, a causa de las ventas de terreno simuladas, muchas 
veces hechas por los indijenas mismos o por personas que 
toraaban su nombre, coraprendiendo en los respectivoscon- 
tratos estensiones de terrenes de deslindes vagos, cstensio- 
nes que eran vendidas por distintas personas, o a personas 
tarabien distintas, form&ndose asi diflcultades i enredos ju- 
diciales casi imposibles de resolver. 

Es de advertir que las reducciones de indijenas que re- 
sultan segun los titulos de merced no corresponden a las 
agrupaciones naturales de 6stos, que obedecen a un jefe go- 
mun, hoi de autoridad meramente platonica. 

Es de notar, i acerca de esto hai graves conflictos por opo- 
sicion entre el derecho consuetudinario indijena i la lejisla- 
eion patria, que cuando muere un indio se apoderan de su 
tierra, no sus hijos o sus nietos, sino sus herraanos o ttos; 
pero ya se va abriendo paso eutre eilos, penosamente es 
eierto, la idea de la lejislacion patria en el sentido de que 
los descendientes escluyen a todo otro heredero*. 

Hace, pues, muchos aAos que el araucano se halla en ap- 
titud, por esta evolucion de su estado social, de manejarse 
solo, sin las trabas del rejimen cornunaL Ahora tan s61o h^i 
podido penetrarse de esta verdad los poderes pdblicos i 
ajitan el proyecto de radicarlo en calidad de eolono, con la 
tinica prohibicion de enajenar la tierra. 


CAPlTUr.O VIII 

■ 

Kl dereelio consuetudinario. 

El derecho tnidicional.- Su anibigiiedad, sof»;un el concepto ni(>d<'nu» 
— Multiplicacion de los delitos en las primeraa fases de la faiiii. 
lia patriarcal. —La venj^anza i el talion. — La sancion restitutiva 
en el perfodo del dmplio desarrollo patriarcal. —El juez del pu- 
po patenio. — Su procedimiento de justiciero. —La interveiicion 
THjijica. — El malon araucano conio parte del procedimiento. - 
Su8 detalles i la retaliacion. — Sua consecuencias en el orden so- 
cial. — Objetos con que se cubria el valor del daJio. — Se afiruui 
el BiStema de indeinnizaciones. — Las prdcticas del ultimo perio- 
do. — Los ajentes espadoles con atribuciones judiciales. -Caci- 
ques que ejercieron facultades omnimodas de jueces. — Juicios 
de los mapuches actuales. 

Es facil reconocer en las costumbres de los araucanos una 
serie de reglas"" que se refleren a la seguridad comun, a la 
raanera de vengar los hechos perjudiciales o de obtener por 
ellos una reparacion, a los pormenores de las uniones sexua- 
les, a la sucesion i distribucion de los bienes del jefe i, en 
suma, a numeroaos actos privados del individuo. 

Este conjunto de reglas constituia un derecho privado dc 
las f ami lias. 

El derecho primitivo del clan totemico de los araucanos. 
tuvo ciertamente un orijen relijioso, puesto que los actos i 
»3 
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pensamientos de los individuos, en su mayor parte, se jene- 
raban i reglaban por la creencia del totem. En las familias 
de forma patriarcal, el derecho conserv^o todavia clerto ea- 
racter relijioso, porque era un conjunto de obligaciones po- 
sit! vas i tabiis, legados por I03 antepasados i en relaeion con 
algunas praeticas majicas. 

Con el prestijio que daba la tradicion a eatas obligaciones 
i tabiis, adquirieron una continuidad nunca interrurapida. 

Este derecho trasmitido se espresaba en la lengua con la 
designacion juridica admapu. El abate Molina lo define de 
este raodo: «E1 cuerpo de sus leyes, que se conserva por tra- 
dicion, se denomina admapu, que quiere decir las costumbres 
del pais. Efectivamente, estas no son otras cosas que sus 
primeros u8os» (1). 

Este derecho tradicional se manifest6 arabiguo en todo 
tiempo, a causa del escaso poder intelectual del araucano 
para hacer distinciones que exijen mayor desenvolvimiento. 
No establecia diferencia entre delito i perjuicio, entre rea- 
ponsabilidad civil i criminal. Aun dentro de la tecnica cri- 
minal conf undia al ladron con el deudor que no entregaba 
un objeto prestado, ni distinguia entre homicidio voluntario 
e involuntario. Por vivir el individuo confundido con el gru- 
po, la imputabilidad i responsabilidad no aparecfJin bien de- 
finidas al criterio indijena. No consideraba tampoco infama- 
do al autor de ningun delito (kuerin), 

Lo linico bien comprensible a la mentalidad deficiente del 
indio era el hecho objetivo de un dailo, que exijia una ven- 
ganza imprescindible. 

Existia en la colectividad araucana un estado permanente 
de reaccion contra acciones perjudicial, es pues el cjimen en 
ella, corao en todos los pueblos barbaros, constituia la regla 
jener^J i no la escepcion. Veriflcabanse, en efecto, con mas 
fi ecuencia que en cualquiera sociedad evolucionada, los 
asaltos colectivoa, el robo los homicidioa exijidos por la su 
persticion, la muerte de mujeres inspirada por el celo, la de 


(1) Chmpendid d^ Bistoria de Chile. 
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lo3 prisioneros raotivada por la crueldad propia de la barba- 
rie, el aborto, el infanticidio 1 la violacion. 

La frecuencia de estos hechps se debia a una mentalidad 
poco desarrollada i no debilitada, en la que habia profundi- 
zado sus raices la educacion ancestral. 

El aumento del alcoholismo en los liltimos afios de la vida 
libi'e de este pueblo, determino solamente algunas inclina- 
ciones raorbosas en los grupos cereanos a las ciudades. A sus 
eFectos perturbadores i deprimentes, es a lo que se ha llaraa- 
do vagamente en epoca contemporanea «el embrutecimiento 
de la raza». 

En los periodos iniciales de la familia paterna, ligada por 
una estrecha solidaridad, la accion era colectiva cuando se 
trataba de protejer a uno de sus miembros o de obtener re- 
paraclon de alguna ofensa: el daflo sufrido por una persona 
del grupo afectaba a todos los que lo componian. Esta soli- 
daridaa tan estrecha daba orijen al acto de la venganza, 
ejecutada con la aplicacion del talion. A fuerza de repetirse 
la venganza concluyo por hacerse un instinto reflejo o auto- 
m&tico. 

Como la venganza se aplicaba en la epoca de las luchas 
encarnizadas, tomo un caracter de crueldad implacable, so- 
bre todo si el ofensor pertenecia a otro grupo. En consecuen- 
€Jia, la costumbre*. del talion exiji^ una completa uniformidad 
entre el daflo recibido i la reaccion vindicativa, esto es, gol- 
pe por golpe, vida por vida. 

La pena de muerte se aplicaba con deraasiada frecuencia 
i de la manera cruel que sobrevivio hasta los cronistas. t La 
seritencia de muerte se ejecuta prontamente en el reo, o me- 
ti6ndole un puflal en el pecho, o dandole un porrazo de sus 
mazas en la cabeza, o poniendole un lazo al cuello i arraa- 
trandolo a la cola de un caballo» (1). 

Cuando el grupo patriarcal se desenvolvio ampliamente, 
las reglas consuetudinarias siguieron en vijencia, pero se 
opero en elias un adelanto notable. 


(I) Gomez de Vidaurre, Hlstoriay tomo I, pdj. 325. 
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La venganza siguio siendo colectiva como antes, pues se 
ejercitaba por los parientes raas proximos. «La8 farnilias in 
juriadas, dice el abate Molina, se usurpan mui a menudo el 
derecho de perseguir a los agresores o a su parentela, i ha- 
cerlos sufrir la pen.a. De este abuso provienen las denomina- 
ciones i distinciones tan nsadas en su jurispmdencia de gen 
hueririy gengHman, genld, etc., las cuales denotan los princi- 
pales parientes del ofensor, del ofendido o del muerto, los 
que se creen autorizados por la naturaleza para sostener con 
la fuerza las razones de sus deudos» (I). 

Gen(ngen)giiman o gen lladcUd era el ofendido o su parien- 
te mas inmediato; gen huerin^ el pariente principal del ofen- 
sor; gen la (duefio del muerto), el deudo mas cercano del 
muerto o a quien le correspondia el beneflcio del dafto. 

Como en las primeras etapas del patriarcado araucano, 
en su segundo ciclo evolutivo, la venganza se dirijia contra 
el ajente del daflo, i no pudiendo ejecutarse en el, contra sus 
parientes proximos, es decir contra su familia. 

La pena del talion continue siendo todavia una manifes- 
tacion de la venganza, sobre todo para los delitos que no re- 
vestian estrema gravedad. «Los otros atentados menores se 
castigan con la pena del talion, la cual entre ellos esta mui 
en uso, bajo el nombre de travloncoy^ (2). «Cabeza por cabeza 
tanto por tanto» (3). Pero paulatinamente fu6 suavizAndose 
la costumbre del talion i sustituy6ndose por un contrato en 
que la parte perjudicada tenia derecho a una indemniza- 
cion. Sucedia asl a la sancion meramente represiva, la re&- 
titutiva. 

El aumento de la propiedad mobiliaria i semoviente, como 
litiles de montar, adornos, animales, etc., contribuy6 a afir- 
mar el sentimiento comercial de la justicia. Se arraigo tam- 
bien en los grupos la idea de que la composicion tenia la 
ventaja de aprovechar a todos. 


(1) Compendio de la historia civile pdjina 154. 

(2) Molina, Compendio de la historia civUf 154 

(3) Febr^s, Calejnno^ letra T. Eosales, Histoina, tom^ I> pHJi- 
na 134. 
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Quedaron asi combinadas ea este criterio de la justicia 
aiaucana la venganza i la compoBicioQv la familia optaba a 
&u antojo por la primera o la segunda. De ordinario so incli- 
iiaba a preferir la indemnizacion, que le proporcionaba bie* 
nea de un valor pecuniario. 

Por efecto de la rnisma organizacion del grupo familiar, 
se establecio una verdadera jurisdiccion interna, indepen- 
dionte de toda otra autoridad, ejercida por el jef e de la fami- 
lin, supremo justiciero de la parentela i de los allegados. 
«Los ulmenes son los jueces lejitimos de sus vasallos.* El 
derecho de justicia del jefe era complete i sin apelacion. 

Esta atribucion del padre debio pasar, seguramente, por 
una larga evolucion. En un principip su intervencion seria 
debil dentro del grupo local; no pasaria de los limites de la 
su plica en favor de individuos acusados de actos perjudicia- 
les. A medida que se acentuaba la autoridad de patriarca, 
interponiase entre el grupo i el delincuente para atenuar el 
rigor de la venganza. Poco a poco la comunidad se acostum- 
bro a no prescindir del jefe, i este a tomar a lo serio su oflcio 
de justiciero. Fue estu intervencion una de las causas que 
contribuyeron a que la pena del talion, deber imprescindible. 
impuesto por la costumbre de los antepasados, se atonuara o 
(liera lugar a la indemnizacion. 

Se asociaba a vece^ de algunos con&ejeros o delegaba sus 
facultades en individuos conocedores de los usos tradiciona- 
les. En ocasiones se dedicaban al ejercicio de una justicia 
arbitral hasta las mujeres que se distinguian por su conoci* 
niiento de lasreglasconsuetudinarias, ieranaceptad«a3como 
arbitros hasta por los litlgantes de grupos estraflos al de su 
resldencia (1). 

Entre innumerables asesores de los caciques, la tradiclon 
rccuerda a Maripan Montero, hijo del capitan patriota Mon- 
tero, celebre en las campaflas contra Benavides. Sobrino de 
Domingo Painevilu de Maquehua, acompa£kaba a su tio como 


(1) Ocapacion de Arauco. Una hermaiia de Lorenxo Colip{, de Pu- 
reii, ejercio la justicia arbitral. 
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amigaMe eomponedor en las querellas. Cuando no se avenian 
las partes a su dict&men, les daba de golpes con su espada, 
pues tenia fama ademas de luchador valiente (1). 

Cuando el miembro de un grupo recibia algun daflo en sus 
intereses o en la persona de los suyos, concurria ante su 
cacique a solicitar su proteccion. «Padre, le decia, quieren 
mis animales; anoche vinieron ladrones; estan en Tromen; 
ayiidame a quitarlos.* Esta peticion variaba segun el deli to 
de que el querellante habia sido victima. 

El cacique mandaba a donde el jefe. del ofensor a uno o 
dos mensajeros, individuos especiales'para la trasmision de 
un discurso o queja, los huerquen. Pedia el resarcitniento del 
daflo, segun la tarifa que tradicionalmenteestaba acordada. 
8i la familia del autor del delito no se avenia a pagar los 
daflos, se Uevaba a efecto la venganza. . 

Desplegaba el cacique toda su actividad en la ejecuciott 
del ataque cuando el daflo lo afectaba directaraente a 61 a 
los suyos, o cuando veia en la aventura la espectativa de 
algun beneflcio. Fuera de estos cases, la familia perjudicada 
quedaba en condiciones de obrar por su propia cuenta, ya 
f uese ejecutando la venganza, ya aceptando un arreglo. 

La intervencion majica, como medio de investigacion, de- 
serapefiaba un.rol importante eu el procedimiento. Un adivi- 
no precisaba el nombre del delincuente i el lugar en que se 
hallaban los objetos robados. Con su testimonio se exijia la 
rostitucion s6 recurria al malon (2). 

La raanifestacion mas caracteristica de la venganza era 
el malon malocan, saqueo a mano armada contra la familie) 
a que pertenecia el autor del acto perjudicial. «Cuando las 
personas tieuen un partido considerable, hacen recfproca- 
mente correrias en sus respectivos terrenes, donde destru- 
yen o queraan todo aquello que no pueden transportar con- 


(1) Maripan Montero murio mui viejo en 1899 en Maquehua, i a 
8U8 funerales asistio el intendente de la provincia de Cautin. 

(2) En el capftulo siguiente se dan pormenores de las pnicticas vaA- 
jicas aplicadas al robo. 
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sigo. Estas hostilidades privadas se llaman malocasy i son 
mui temibles cuando se mezclau en ellas los uZm^n^^/porque 
entonces se.vuelven guerras civiles. Pero ee menester con- 
fesar^^ de ordinario se hacen sin efusion de sangre i se 
limitan a solos saqueos. El pueblo, a pesar de su innata fie- 
reza, pocas veces permite el uso* de las armas en las rifias 
particularea, las cuales se deciden a pufiadas i a palos» (1). 

Los parientes de la parte agraviada tomaban las armas, o 
un palo, dlrijidos a veces por el cacique principal, i se enca- 
minaban al grupo del delincuente. Caian de sorpresa sobre 
('1 grapo del ofensor, comunmente al venir el dia, matabaii 
on ocasiones al culpable i se apoderaban de los animales i 
« )tros objetos a titulo de composicion, lo que en la lengua se 
<3spresaba con la palabra huicJiatun, 

Cuando los asaltados estaban prevenidos, resistian con va- 
lor. El resultado del encuentro decidia el litijio pendiento; 
era la razon suprema del raas fuerte. 

En estos asaltos quedaban exentos de toda agresion ma- 
terial los nifios i las mujeres, a quienes no se heria por con- 
siderarse tal accion indigna de hombres valientes. 

Sucedia mui a menudo que antes de emprender la marcha 
(ie regreso, los atacantes mataban una o varias reses en el 
misma sitio de esta tumultuosa escena i se comian la came, 
de ordinario con todo el licor que habia en la vivienda sa- 
qu^ada. 

El grupo saqueado se preparaba pacientemente para la 
retaliacion i en la oportunidad mas propicia, atacaba a 
su vez a sus adversaries o acompaflaba a otros que los 
agredian. 

Con frecuencia el jefe de un grupo solicitabaausiliode un 
cacique pariente que residia a cieita distancia de sus domi- 
nies: con tal concurso, el golpe tenia 6xito seguro, i cuando 
los agredidos sabian con oportunidad esta union, preferian 
huir i dejar en las casas a los niilos i las mujeres. 

Asi, el cacique Ramon Lienan, de Terauco, para Uevar un 


(1) Molina, CompendiOy pdjina 155. 
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i<a\/4 ^ Coftoepan, de Cholchol, pidio una vez su ayuda a 
v^itUjvuK de CoUico (1). 

Ho aqui como un hi jo del primero de estos caciques ha 
osv rito en mapuche la relacion de este encuentro, que da a 
cvMu»cer en sus detalles este procedimiento tipico de la justi- 
oia araucana. 

«Un mozo de Ramon Lienan, Teuque, tenia una hija; esta 
so caso con un mozo de Domingo Coftoepan, de Cholchol. 

Murieron una hija i un mozo de Coftoepan. La macki cul- 
po a la hija de Teuque. Huyo esta a Temuco. El viejo Co- 
ftoepan mando un mensajero (huerquen) para pedir camino, 
entrar i matar a la bruja. Teuque dijo: «Mi hija no es bruja» 
{calcu). Entonces Lienan no quiso. 

Coftoepan se unio con Antonio Painemal, su vecino; este 
eia cuftado de Lienan. Juntaron de Cholchol, Tromen, Refta- 
CO, Trapico, Malalche i Currifte mas de 1,500 hombr^^s. 

Mandaron dos jovenes esploradores a tierras de Lienan 
en caballos incansables (huini eahuellu). Quisieron tomarlos. 
Ellos huyeron. 

Viene el malon (quipai malon), Se armaron como 300 i sa- 
Heron al cerrito Cuel. Se pusieron en fila. Lienan anima su 
jente. Su cuftado Painemal no pelea; dice: «Entrega anima- 
les». Lienan contesta: «No Uevan ninguno; mejor morir pe- 
loando». 

De repente cargaron sobre sus mocetones. Los acorrala- 
ron. Mataron a Teuque; quedaron muchos muertos i heridos. 
Llevaron plata (adornos) i como 200 animales, sobre todo 
los de Huetecura, capitan de Lienan. 

Lienan mand6 mensajeros a Quilapan, de Collico: «Que me 
de mozos para darle vuelta a Coftoepan* {huinol malon). 
Quilapan mui contento dice: cYo quisiera mucho matar a 
Coftoepan; lo agradeceria a mi prime*. 


(1) Estos tres caciques fueron famosos en el ultimo tiempo de la 
Araucania. Xienan era jefe de vastos dominios en la zona en que hoi 
esti situada la ciudad de Temuco. Vease tomo III de la Historia de 
la civilizctcion de Araucania. 
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Se prepararon los capitanes de Quilapan. Se unieron los 
caciques Est^ban Romero, de Tnif truf, i Curamil, de CoUahue. 
Se juntaron todos en Terauco. 

Fueron en la noche; al amanecer Uegaron. Cofioepan hu- 
yd para Kepocura; todos huyeron tambien. Los de Terauco 
f^anarou malon (huehui malon) i Ilevaron plata (adornos) i 
animales. 

Al otro dia vienen las mujeres llorando a pedir animales; 
no lea entregaroa ninguno. Muchos Ilevaron los de Collico. 
Estos arnbanos eran buenos para malones;iio sembraban» (1). 

Estos ataques sangrientos despertaban odios profundos 
ei»tre los grupos, excitaban sin cesar entre ellos la pasion de 
In venganza, que se hacia de este modo hereditaria. No ha 
bia casi un grupo fuerte i numeroso que no tuviese un an- 
taii^onismo irreconciliable con otro cercano o distante. 

En cambio, el temor de las represalias solia contener la 
impulsion refleja del indio a devolver golpe por golpe. 

Como se ha podido ver en la esposicion de este rejimen 
juridico, pocas veces se ejecutaba el derecho de venganza 
sin un requerimiento a la familia del ofensor o al cacique de 
un grupo. Mediaban quejas i atenuaciones i el negoeio con- 
cluia por una transaccion ajustada a la tarifa penal. 

Antes que los araucanos poseyeran bienes muebles i ani- 
males en niiraero suflciente, pagaban los daftos inferidos cou 
(idornos, particular raente con ciertos coUares de llancan, 
«que son las piedras verdes y negras, variadas con vetas de 
uno y otro color, que estiman mas que los diamantes y esme- 
raldas, de que no hacen case. I cada sarta de estas piedras 
es una paga y cada muerte se compone de diez pagas. I si 
el matador no las tiene, se las ban de dar forzosamente los 
parientes para salir de aquel empefio, por ser causa de toda 
la pareutela y uso entre ellos que io que no puede uno pagar, 
se lo ayuden a pugar los parientes, hoi por mi maftana por 
ti» (2). 


(1) Traducido por el autor con el joveii Lienan. 

(2) Rosales, Historia, torao I pAj. 13?. 
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A falta de moneda acuAada, mas tarde adquirieron valor 
de dinero efectivo los arreos de montar, los adornos de pla- 
ta i los animaleS; particularmente las vacas, los caballos. 

Como la nocion de la propiedad se desenvolvio eonsidera- 
blemente i el comercio creo el calculo de equivalencia, en el 
r^jimen juridico de la sociedad patriarcal se afirmo todavia 
mas en los siglos XVIII i XIX la costumbre de transijir por 
una provechosa composicion n^uohas de las querellas que 
antes se resolvian por* el malon. Sin embargo, aunquese me- 
joraron con el tiempo las relacioues juridicas de los diversos 
grupos 1 era mas practicado el sistema de composicion es, el 
procedimlento de resolver por el asalto armado las ofensas 
o per juicios subsistio hasta el fin do la Araucania indepen - 
diente para los cases graves, en especial para las muertes 
por heehiceria. 

En los agravios que se inferian los raiembros de la fami- 
lia, el cacique oia a las partes, al ofendidoi al ofensor. So* 
lian 6sto3 encomendar su defensa a viejos peritos en los 
usos judiciales. 

Para estos litijios entre los miembros de un raismo grupo 
existia un simulacro de prueba, al menos en los liltiinos tiem- 
pos de la Araucimia libre. El testigo informaba en secreto 
al perjudicado i 6ste a su vez trasmitia al cacique esta 11- 
formacion. Cuando un testigo pertenecia a otra reduccion o 
clan, el cacique en cuya jurisdiccion se ventilaba la deraan- 
da, inquiria la verdad del hecho enviando al jefe de ese lu- 
gar una especie de exhorto. 

El testigo recibia de ordinario una remuneracion, que se 
avaluaba en frenos de plata, espuelas, adcrnos de mujeres o 
animales (1). 

De cuenta del culpable recibian los individuos que Servian 
de mensajeros o practicaban alguna dilijencia indagatoria^ 
provisiones o animales, que se denominaban Kobao, El que 
recibia un malon quedaba obligado tambien al pa^o del 


(1) Datos dados en distintas rediicciones al autor jior indios asis- 
teiites a inaiones. 
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consumo de los asaltantes, consistente en lo8 animales muer- 
tos en el mismo sitio del ataque. 

El cacique desempeflaba su tarea de justiciero en su pro 
pio domicilio, comunmente fuera de la casa i en presencia 
de todos. 

Por 8u actuacion en un litijio entre partes del mismo gru- 
po por su ayuda «n un malon, el cacique recibia asimismo 
una gratificacion de dinero o animales i especies. Sus deci 
siones dictadas a menudo por el interes, tenian que carecer 
de una reparadora equidad. «Segun sus costumbres, el fallo 
de sus caciques esta sujeto a la mayor paga de animales o 
prendas de plata que les obsequian los contendientes, i se 
refiere que un pleito fallado ya, tuvo un resultado contrario 
en la tarde del mismo dia de la sentencia por la doble de dos 
animales que el condenado dio al cacique^ juez en aquel 
asunto* (1). 

EI juramento de los araucanos, que solian proferirante hi 

■ 

coaccion del cacique o en sus disputas i juegos de azar, era 
simpleniente afirruatorio, sin caracter religioso, que se limi- 
taba solo aasegurar la verdad de un hecho pasado con las 
formulas «por mi padre» (chao fii vla\ t por mi corazon» 
(jmiqne fli via), «por mi mujer* (cure ni via) i otras personas 
de la familia. 

Fuera de los crimenes de hechiceria, nunca se sometia a 
juicio a las mujereS; ni era usual que flgurasen en calidad 
de litigantes en las escasas controversias que tuvieron el ca- 
racter de civiles, en el ultimo periodo de la Araucania, 
eomo en las distribuciones de los bienes dejados por el 
padre. 

En el siglo XVITI las practicas judiciales de los araucanos 
esperimentaron un progreso mui marcado al contacto de los 
ajentes espailoles que residian entre ellos i desempefiaban 
funciones de asesores o de jueces. Tales fueron los capita- 
nejos de reduccion, que Servian de consejeros a los caciques 


{1) Ocupacion de Arauco. Inforiiie del sarjento mayor Orozimbo 
Barbosa. 




en los juicios que dirimian; los comandantes de plazas^ jueces 
de apelacion de las resoluciones de aqu^Uos i de primera 
instancia en los pleitos de indios de reducciones distintas. 
Ademas^ sus facultades se ensancharon hasta Uegar a ser 
jueces mediadores de las contiendas entre caciques o agru- 
paciones. EL intendente de Concepcion conocia en todas las 
causas como juez superior de apelacion. 

La guerra de la independencia concluyo con este rejimen, 
que se restablecio en parte durante la repiiblica. 

En la ocupacion paulatina del ej6rcito chlleno del territo. 
rio indijena, los comandantes de plaza solian entender en 
las demandas de los mapuches. 

Desde el siglo XIX algunos jefes infatuados de su popu- 
laridad^ potentados indijenas con jurisdiccion en una zona 
entera o tribu, exajeraron su poder judicial, suplantando el 
capricho a los uses de los antepasados i prodigando la pena 
capital. Casi todos vivian independientes de la fuerza 
militar chilena; unbs cuantos, como Colipi de Purcn, Co- 
floepan de Cholchol i Painevilu de Maquehua, recibian del 
gobierno el apoyo que les daba predominio entre varios 
grupos. 

Quedan todavia vijentes algunas costumbres judiciales 
en las reducciones apartadas de los pueblos, menos los 
malones i la pena de muerte. Los otros grupos recurren al 
protector de indijena o a la justicia ordinaria cuando no Ue- 
gan a un arreglo en sus litijios. 

Obligados a concurrir a los juzgados en solicitud de am- 
paro contra las diarias espropiaciones i atropellos de que 
son victimas, los indios se han hecbo en la actualidad liti- 
gantes asiduos i reconcentran en el tinterillo o ajente de 
juicios la repulsion hereditaria al espaflol, hoi chileno. 
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CAPITULO IX. 


Heches crimiitOAOs i penas. 

Criterio ieneral del araucano sobre el derecho penal. — El robo, — VA 
adulterio. — El homicidio. — Lesiones. — Hechicerfa. — Aborto e 
infanticidio. — Estupro i violacion. — Bestialidad, pederastia eiu- 
cesto. — Deslealtad al jefe. — Actos leves; abuHO de confianza, deii- 
das, injurias. 

En el rol de la criminalidad araucana flguraban en primer 
lugar, el robo i el adulterio, atentadosodiososalapropiedad. 
En segulda se clasiflcaban la muerte por hechiceria i el ho- 
micidio, el cual, debido a la indiferencia por el d6bil i la vi- 
da en los pueblos inferiores, no tnvo en la justicia primitiva 
la gravedad que adquirio cuando las colectividades indijenas 
alcanzaron un estado mejor de desenvolvimiento. 

Por liltimo, se consideraban como simples perjuicios ma- 
teriales las heridas, los atentados a las eostumbres i las 
deudas. 

Los ultrajes, las injurias o difamaciones graves no tenian 
sancion penal de ninguna clase; cuando mas solian orijinar 
luchas indivlduales sin consecuencia para los parientes. 

La penalidad araucana se caracterizo siempre por dos as 
pectos salientes, su crueldad i su sencillez. El talion se apli- 
caba estrietamente para la muerte i las beridas en la fase 
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primera del rejimen juridico. Asi la pena capital, ejecutada 
a lanza, cuchlllo o fuego, era la mas uaada. 

No 8e conocian las penas correccionales, i si bien es cierto 
que se solia apalear a los ladrones sorprendidos en flagrante 
delito, tal castigo no se aplicaba de un modo sistematico sino 
ocasionalraente. 

Cuando el r6jimen patriarcal entr6 a su mayor desenvol- 
vimiento, disminuyo la aplicacion de la peua de muerte, sin 
abolirse del todo. 

He aqui las penas que se iraponian para cada crimen i de- 
lito ;en particular. 

Robo.—Como sucede en todas las sociedades m6nos eleva- 
das en cultura, el robo entre los araucanos era reputado un 
crimen capital, que se castigaba con furor en los primeros 
tiempos de la famllia patriarcal, con la muerte. 

Para la aplicacion del procedimiento, los indios distinguian 
el robo flagrante i el de autor no conocido. 

Para el primero el ladron sufria el castigo inmediato, sin 
vacilacion alguna, i para el segundo se recurria a las prac- 
ticas majicas que Servian de medios de investigacion i pre- 
paraban la venganza o la restitucion. 

Desde quo la comunidad patriarcal torao su mayor ampli- 
tud hasta epoca mui reciente, sucedio al castigo violento del 
ladron, huefleve o huenefe, un sistema de resarcimiento. Aun 
cuando el ladron era sorprendido en flagrante delito, no caia 
sobre el la pena de estilo si tentaba a sus adversaries con un 
rescate subido, pagado en un plazo que se fijaba (1). 

Se esceptuaba de esta regla el crimen do robar niflos, que 
cometian los indios amigos de los espaftoles o a su servicio 
para venderlos como esclavos. El ladron que merecia ser 
capturado, sufria el liltimo suplicio. 

El monto de lo robado, cuando el ladron pertenecia a otro 
grupo, se avaluaba en caballos, vacas i objetos de adorno. 
Habia una tarifa detallada para los cases que no se resol- 
vian a mano armada. Un animal robado se restituia, si no ba- 


(1) Tradiciones recojidas por el autor entre indios viejos. 
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bia desaparecido, con tres o cuatro mas, segUTi lafortunadel 
ladron o bus parientes. AgregAbase el sobao, otro animal que 
86 mataba i consumia por los ejecu tores de la restituciou 
violenta. 

Si el ladron carecia de bienes o deudos que respondieran 
por ei, insolvencia i aislamiento mui raros, quedaba a dispo- 
sicion del robado o se hacia responsable a la familia que lo 
hospedaba. Esta responsabilidad de parientes, aun de estra 
ftos, se esplica: el que ejecutaba un robo no procedia de or- 
dinario por su propia voluntad i conveniencia, sino de acuer- 
do con ellos i en su beneflcio. La imputabilidad aparecia asi 
indeterminada. 

Cuando el culpable o sus parientes se negaban al pago de 
lo que establecia la costurabre, sobrevenia el malon, que no 
quedaba sujeto a reglas deterrainadas de arancel sino al ca- 
pricho o a la conveniencia de sus ejecutores. 

Siempre el cacique del grupo robado requeria de pago al 
del ladron; este ultimo jefe investigaba el hecho i se decidia 
por el pago o la negativa. 

Siendo el ladron del misrao grupo, el tramlte se siraplica- 
ba mucho; pues intervenia el cacique principal i, mediante el 
procedimionto usual, se obligaba al autor del hurto de un ani- 
mal, por ejemplo, a pagar el doble. A lo mas, solia veriflcar- 
se una ejecutoria por la f uerza, quitandosele con violencia lo 
que se resistia a devolver buenaraente. El idioma antiguo 
tenia la espresion nguchan para indicar que se arrebataba 
una cosa como pago de un perjuicio. 

He aqui la descripcion de una demanda por robo entre 
partes de un mismo grupo, tomada en mapuche por un joven 
indijena de un viejo litigante de Pillanlelun. 

«EI demandante iba a poner la demanda ante el cacique i 
hacerle un pago para que lo arendiese. Despues iba el de- 
mandado i tambien le pagabaun animal al cacique para que 
hiciera arreglar el asunto. 

EI demandante espone: cEl amigo me ha robado uncaballo 
i debe pagarme sus animales. El demandado responde: «que 
se disminuya algo porque es mucho lo quemfeeobrael amigo. 
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El cacique dice: «es verdad que es mucho; conviene reba 
jarle algo.» Cuando acepta el deruandaiite, se arreglan. 

Muchas veces el demandante se opone; exije que se le pa 
f^uBYk seis aniraales por lo menos; no hai arreglo. «E1 cacique 
no tiene por que obligarme», dice: Cuando no le obedecen al 
cacique, dice: «Ya que este no me obedece; oponganse i ar- 
raense con palos como puedan i rei!inan8e.» 

Se convierte en un malon. Fig. 26. 

El demandante reune toda su famiha i se prepara el malon. 
Esto sucede cuando tiene jente suficiente para hacerle el 
combate al contrario. 

Se corren palo i lanza unos i otros. Cuando queda lasti- 
mado alguno i rauere, se le examina i se le abre el vientro. 
Encuentran el higado todo heeho pedazos. 

Lo sacan i se lo He van al que lo hirio. 

Otro malon, cuando no hai arreglo. Jeneralmente se pagan 
por una rauerte doce animales, diez en pago i dos para comer. 

El pago por un robo es de tres animales, con sobao. 

Cuando un mapuche sale o pasa por otra reduccion, luego 
le preguntan de donde viene, a que va; luego este dice de 
(londe viene. 

Entonces los otros dicen: «;0h! de alia, eres; bueno, a ha 
eerie un malon a 6ste i quitarle todo lo que Ueva. » 

Esto sucede cuando las reducciones han tenido los mal-one^. 

Estas eran las costumbres que tenian dntes; hoi dia ya no 
hai esta lei. 

Hoi dia hai arreglo ante el cacique, cuando se convieneu 
ambas partes, ya sea por hurto o por crimen. Cuando se en- 
caprichan, pasan ante los jueces que puedan hacer este arre- 
glo.* 

El robo domestico era mui rai^o, casi imposible en el medio 
araucano, donde el derecho individual de propiedad apare- 
cia nulo ante el de la comunidad. Cuando se verificaba, caia 
bajo la represiou familiar, como un atentado a los intereses 
comunes. 

Encambip, rep.utdbase lejitima la rapifLa veriflcada en 
otro grupo i sobre todo en otra tribu. 
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El rdbo practicado a espensas del estranjero adquiria el 
prestijio de la popularidad como acto de valor, de conve- 
niencia para todos i de justa represalia contra los enemigos 
i espoliadores de la raza. 

Cuando el ladron no tenia 6xito o cuando se le aprehendia, 
sentiase humillado, no porque se le sorprendiese en una ac- 
cion vergonzosa sine por haber side tan torpe en su empresa; 

Los araucanos rairaban con desprecio, como circunstancia 
agravante, el verdadero hurto o la apropiacion clandestina 
de BUS animales. Pero les producia miedo i hasta admiracion 
el robo violento, ya fuese coraetido por uno o pocos indivi- 
duos, ya por muchos en forma de malon. 

Hasta aqui se ha tratado del robo flagrante i del ef ectuado 
por ladron conocido. Cuando se ignoraba quien era el autor, 
se recurria a la intervencion majica. 

La practica majica 'constituia un procedimiento privado 
con un ritual observado por tradicion. 

Los cronistas comprueban la antigtledad del arte de adivi- 
nacion entre los araucanos. Cuando el patriarcado se hallaba 
en su mayor desenvolvimiento, el ritual f uncionaba de esta 
manera. El robado se dirijia a donde el adivino, dunguve o 
llihua, quien averiguaba minuciosamente los pormenores del 
hecho (1). 

Recibido previamente el valor de la adivinacion, el opera- 
dor salia de su habitacion, que despejaba de sus raoradores 
1 obscurecia al intento, i a poca distancia formulaba algunas 
preguntas referentes al robo, «i desde dentro de ella, con voz 
alta, aunque meliflua, responden diciendo fljamente donde 
esta lo que le preguntan» (2). 

Otras veces el conjure se verificaba dentro de la vivienda 
i en presencia de un fetiche, que era alguna piedra, cAntaro 
u otro objeto. 


(1) Febres dice en su diccionario al esplicar esta palabra: «porque 
hace hablar al diablo, aunque las mas veces todo es ficcion.» 

(2) Jerouimo Pietas, Noticlas sobre las costunihres de los arau- 
canos, 1729, Gay tomo I de docuinentos, pilj. 487. 


211 — 


Tan pronto como se conocia por este medio al autor de un 
roho, se le requeria de pago; en caso de negativa, se verifl- 
caba el malon; pero por error en las indicaciones del adivi- 
iiador, se ejercitaba la accion agresiva sobre otra persona que 
el verdadero ajente. 

Descubierto al fin este, se verificaba contra 61 un segundo 
malon. 

En la actualidad existe en todo su antiguo vigor este me- 
dio de informacion. Solo ban variado los pormenores del pro- 
cedimiento. De los adivinos de ahora, Uaraados pelon^ peun^ 
«1 que ejerce con mas amplitud su oflcio es uno conocido con 
el nombre de huitan (tener latidos), que informa acerca del 
lugar en que se encuentran los animates u objetos robados o 
perdidos. Puede ser hombre (huitan huentru\ o mujer {hui- 
tan domuche). Todavia se conserva en los restos sobrevivien- 
tes de los grupos de Pillanlevun el recuerdo de una celebra- 
da adivina de nombre Juana Huenupan. 

Precede sentado haciendo seftas aflrmativas con el brazo 
tremulo i levantado o seftalando hdcia algun punto. 

Siempre lo interroga otro o el misrao formula preguntas 
en voz alta. La negativa se espresa bajando la mano hasta 
hacer chocar los dedos con violencia en el suelo. 

Cuando es mujer, hai un hombre que la interroga i dirije, 
especie de hipnotizador {dunguve^ el que hace hablar). Al 
llegar el robado a la casa, este lo recibe i lo presenta a la 
adivina en estos terminos: «Este es un hombre bueno; ha 
perdido susanimales; quiere saber donde estan.» Sigue una 
conversacion acerca de los pormenores del robo. 

Salen todos afuera. El hipnotizador pone en estado de fu- 
ror a la adivina por medio de pases con un cuchillo. En se- 
guida leordenacaminai*,buscar la huella, i cuando se detiene, 
le reitera imperiosamente laorden, i hasta la amenazacon el 
cuchillo. Llegan a un sitio en que la mujer se detiene deflniti- 
vamente; ahi o enlosalrededoresdebenestar losanimales. 

La adivinacion se pagacon un animal (1). 


(1) Datos reeojidos por el autor. 
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Eotre los mapuches de la actualidad ae mantienen atavi- 
cameote las costumbres del burto. Por lo jeneral, se dedican 
a la apropiacioD elandestina de animales. 

Los de una reduccion roban a los de otra, principalmente 
a las que se hallan sepandas por alsruna distaneia. Poreior- 
to que en toda ocasion propieia, pretierea los animales del 
aborrec'ido espiifiol chileno . 

De 3>< deliios pesqui&idos por una de las comisarias del 
cuerpo de Jendarmes en las provineiai* de Arauco, Malleco 
i Cautin, en el raes de junio de 11*06, apai'ecen en el parte 
siguiente 15 rubus i un homicidio perpetrados por mapuches* 

tPor robo de 5 sacos trisro a la Estacion de los Ferrocarri 
les, fueron aprehendidos Santos Perez Perez, Luis A. Genraal 
i Jose Tapia en Piia- 

Por hurto de un caballo ensillado a Lorenzo Levipan fue 
aprebendido Juan Cayupan en Cbolehol. 

Por burto de una vunta de bueves a Antonio Pinilla fue 
aprebendido Panebo Llancamir en Galvarino. 

Por burto de dos caballos ai Huinca Lopez fueron apre> 
bendidos en Penjuenco Francisco, Antonio, Jose Huencbao 
e Isidro Lopez. 

Por burto de tres ovejas a Pedro liCpiqueo, fueron apreben. 
didos en Lautaro Manuel Jesus Catrileo i Pedro Giincbe. 

Por burto de nueve yeguas a los indijenas Callupan, Llan- 
quinao, Juan Xahuelcbeo i Nabuelpan, fueron aprebendidos 
Ignacio Canio, Juan Coli i Coliqueo Pana en Temuco. 

Por burto de una yunta de bueyes a don Pedro Herrera^ 
fue aprebendido Miguel Canlupan en Los Alamo& 

Por burto de una montura a Juan Meliflan. fueron apre- 
bendidos Juan Ancola i Manuel Espina eo Temuco. 

Por burto deun buei a Guillermo Catalan, fue aprebendi- 
do Juan Levio en Mininco. 

Por burto de una yegua i un potrillo a Juan Llieco, fueron 
aprebendidos Jose Cayul i Antonio Nancia en Lautaro. 

Por burto de un novillo a Francisco Sepulveda, fueron 
aprebendidos Antonio Huencbecan e Inocencio Morales en 
Galvarino. 


Por hurto de una yegua a Juan Ancamilla, fueron apre- 
hendidos Segundo Carinqueo, Ignacio Huenchulef, Antonio 
Ijoriqueo i Francisco Colipl en Los Sauces. 

Por hurto de cinco ovejas a Felino Huenten, fu6 aprehen- 
dido Naguin Huincaleo en Puerto Dominguez. 

Por robo de un chancho a Pascual Catrililbin, f ue aprehen- 
dido Antonio Agnir en Los Alamos. 

Por horaicidio on la persona de Jo86 Meliqueo, f u6 apre- 
hendido Jos6 Luis Huenchuman en Quino. 

Por hurto de seis ovejas a Jose Lemunao, fue aprehendido 
Juan Levio en Cholchol». 

La propension del indio al robo de animales de otra reduc- 
cion i la guerra encarnizada de malhechores i campesinos 
chilenos a la propiedad indljena, han despertado en aquel 
un espiritu de infatigable vijilancia. En la noche siempre hai 
uno que vela el ganado. Pelolen en la lengua es estar des- 
pierto i quintunien custodiar (1). 

Hasta en los mapuches de condicion mas acomodada se 
halla latente la inclinaeion atavica. En algunos conventos 
donde se les da alojamiento, suelen sustraerse las frazadas 
de las camas en que han dormido (2). 

Los crimenes cometidos por indios solos o aconipaflados 
de forajidos chilenos, tienen siempre como punto de mii'a el 
rubo de animales. 

Una relacion de un periodico de Temuco (1907) suministra 
un hecho tipico al respecto: 

«Encontrabanse en su casa, situada en el lugar de Llollin- 
CO a tres leguas de Lautaro, los indijenas Pascual Chiguai i 
su mujer Juanita Aftiftir, sin mas compaftia que la de un in- 


(1) InvestJoraciones del autor. 

(2) Dato sumiiiistrndo al alitor por el padre prefecto de las inisioiies 
de Aiigol, frai Felipe S. Borqiiez, franciscano i araucanista miii ob- 
servador. El autor tieue un ainigo mapuche, su profesor en la lengua 
i su cooperador en las investigaciones. Un dia le liizo servir te a la 
pieza de estudio i se retire un rato. A su vuelta, la tctera habia desa- 
parecido debajo do la inanta del profesor. Por cierto que el alunino 
tuvo buen ciiidado de disimular esta sustraccion. 
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diecito de corta edad. Serian las ocho de la noche, mas a 
menos, cuando se present6 a casa de los nombrados una par- 
tida de f orajidos, los cuales algunos se dirijieron a un corral^, 
en donde alojaban unas 35 cabezas de ganado i los otros se 
apoderaron de la AfLifllr i Chiguai; a la primera le dieron 
una enorme puflalada en el cuello, degoU&ndola completa- 
mente. Chiguai no fue mas afortunado que su esposa, pues 
recibio varias i graves lesiones, de cuyas resultas dejo de 
existir al dia siguiente. 

Consumado asi el crimen, los facinerosos se apoderaron 
del ganado i de las siguientes especies, de propiedad de las 
victfjnas: un par aros de plata, una cantidad de ovillos hila 
para mantas, dos lamas, un paleto i una manta. 

Los autores de este horroroso crimen son Rosamel Molina,. 
Camilao i Cayueque Cheuquel, Ramon Segura i Juan Almar- 
za, quienes fueron aprehendidos por el piquete de los Jen- 
darmes destacados en Lautaro i conducidos hoi a disposicion. 
del sefior Juez del Crimen de esta ciudad.» 

Las extorsiones repetidas, los robos, asaltos, flajelaciones- 
i homicidios de que han side victima los indios constante- 
mente de parte de los rematantes de tierras, colonos nacio- 
nales i estranjeros, son otros tantos motives, sin contar con 
su atavismo sobre el hurto, que los obligan a obrar por ne- 
cesaria reciprocidad. 

Seria interminable trazar la historia de las violencias i ma~ 
tanzas. 

Sirva un solo hecho para caracterizar la condicion de lo» 
indijenas en sus relaciones con la comunidad civilizada. 

Marinao, indio de Cuyinhue, de la jurisdiccion de Lautaro^ 
poseia algunos animales. 

Robaronse en 1907 un buei en una hacienda vecina a sus 
tierras. El administrador sale a perseguir el robo i halla en 
la ruca de Marinao carne f resca. Era 6sta de una vaquilla 
que la familia del indijena habia muerto para su consume i 
quizas para alguna fiesta. 

Los jendarmes conducen amarrado a Marinao a las casaa 
de la hacienda. Se le cuelga i azota primero, i en seguida 
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atado de un lazo, se le sumerje en una laguna i se le suspen- 
de alternativamente, 

Se le vuelve a su habitacion ise le quitan, por ultimo, al- 
gunos de sus bueyes i ovejas. 

Aconsejado por un joven mapuche medio civilizado, que 
sabe leer i escribir, Marinao se presenta al juzgado de Te- 
muco, el cual instruye el sumario correspondiente (1). 

Al presente se encuentran en estado de supervivencias 
muchas costumbres araucanas acerca del robo, en grupos 
distantes de aglomeraciones urbanas. En las demas se exije 
la equivalencia al delincuente o a sus deudos. Si no se llega 
a un arreglo, los perjudicados recurren a la justicia ordi- 
naria. 

Cuando el ladron es pobre, del todo insolvente, cunival^ se 
le presenta a la autoridad. No es raro ver en los pueblos del 
sur a un grupo de indios que conduce amarrado a un mapu- 
che sorprendido en flagrante rapifta. 

Adulterio.—Se consideraba el adulterio (nuai) como un acto 
de robo i no como una ofensa al honor conyugal, puesto que 
la mujer se compraba por una cantidad variable de objetos 
i animales. Afectaba, en consecuencia, linicamente al raarido 
perjudicado. 

Hubo un tiempo en que el propietario de la mujer la cas- 
tigaba con la muerte i tambien al amante, si lograba sor- 
prenderlo o alcanzarlo en la fuga. 

Durante la justicia patriarcal se fueron sobreponiendo las 
conveniencias economicas a la pena capital. El marido bur 
Lido f epudiaba a la mujer i exijia al padre el valor dado por 
ella (mavun), o entraba en una transaccion con el seductpr- 
El acto de entregar la hija al padre se espresaba con el ter- 
mino elufletuL «Y en materia de adulterio, aunque se pican 
los celosos, les pica mas el inter'cs, y no matan a la mujer ni 
al adiiltero por no perder la hacienda, sino que le obligan a 


(1) Datos suministrados al autor por el joven indijena que patroci- 
n6 a Marinao. 
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que pague el adulterio, y habiendole satisfecho, quedan ami- 
gos y comen y beben juntos* (1). 

Con todo, la pena de rauerte no quedaba suprimida. El 
duefio de la mujer podia imponerla a los dos amantes o a 
alguno de ellos, cuando no veia la posibilidad de resarcirse 
del perjuicio por inaolvenciaabsolutao cuando el of ensor era 
su allegado, moceton o deudo inmediato (2). 

En mui contadas ocasiones el maridj perdonaba a la mu- 
jer culpable despues de una dura correccion. 

La rara infidelidad de la mujer principal por su antigiie- 
dad, de la jefe, onen domuche en el norte de Araucania, i 
tnie7i cure en el sur, revestia mayor gravedad. 

Hoi el adulterio entre los mapuches no se pena con la muer- 
te en niugun caso ni lugar, por temor a la justicia ordinaria. 
No tiene otra reparacion que el castigo de la mujer impuesto 
a voluiitad del marido engafiado i la devolucion por el padre 
de lo recibido como precio de la hija, htiinol cullin (devolver 
la paga). 

El protector de indijenas suele intervenir en estos nego 
cios de repudiacion. 

Homiddio. — En el estado primitive e informe de la justicia 
araucana, la concepcion del homicidio diforia notablemento 
de la modern a. 

No se notaba diferencia entre homicidio voluntario e 
involuntario, i se prescindia por complete de las eircunstan 
cias i de los moviles que habian acompafiado la ejecucion 
del crimen. 

Para los efectos de la reaccion, todo se amalgamaba en 
un solo hecho perjudicial, que superaba a los demas en gra- 
vedad. 

Como en el robo, solamente los homicidios perpetrados en 
miembros del grupo caian bajo la sancion del estricto talion. 
El que mataba a un estraflo no cometia una accion punible: 


(1) Rosales, Hlstoria, tomo I, pdj. 134. 

(2) Informes dados al autor en toda la Araucania. Resales, Histo 
Htty tomo I, pdjina 134. 
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solamente se eeponia a la venganza de los parientes del occi- 
80. Matar espafloles para rob^rlos era un hecho mui licito, 
cuando no habia peligros que lo impidieran. 

En ningUQo de los dos casos quedaba infamado el matador. 

Mediante un proceso evolutivo se llego a distinguir la di- 
ferencia entre muerte intencional i casual. La muerte con 
cuchillo se designaba lai cuchillu mew, con lanza lai renyi 
ineu, con garrote lai mamull meu. 

A la venganza tradicional sucedio tambien de un modo 
lento la composicion. El dafio se avaluaba en animales, ob- 
jetos mobiliarios i adornos. Entre estos flguraban las llancas^ 
«que son las piedras verdes i negras, variadas con vetas de 
uno i otro color» (1). 

La tarifa del homicidio \ariaba en conformidad a la cate- 
gorla del rauerto. De ordinario comprendia una porcion de 
los bienes del que mataba, i a veces solian englobarse todos. 

La negativa para resarcir el daflo a los duefios del muer- 
to, traia corao consecuencia includible el malon, 

Tanto la agresion de los ofendidos como la represalia de 
los ofensores, hacian interminables los choques de grupos. 

Cuando el homicida no pagaba i caia en poder de sus per- 
seguidores, sufria la pena de muerte. 

Al presente los homicidios ee transi jen entre lob mapuches 
por el resarcimiento tradicional, en los lugares apartados del 
asiento de autoridad judicial (2). 

Cuando hai negativa o f uga, se recurre a la denuncia. 

Leslones. — Las heridas se juzgaban con igual criterio que 
el homicidio. Cuando se heria (allviin) a un raiembro de la 
familia, la i*eaccion vindicativa se manifestaba en la forma 
del talion f isico. En epoca de un estado inferior de desenvol- 
vimiento, se aplico igualmente para las lesiones de esiraflos 
el talion, que se conmuto despues por una provechosa in- 
demnizacion. 


(1) Resales. 

(2) Datos recojidos de todas las reducciones de la proviiici i de 
Cautin. 


Una varias puflaladas recibidas por un indio en una riflay 
equivalian a otras tantas que daba a su agre8or (1). Unchue- 
cazo se devuelve con otro igual; si no se puede tomar el des- 
quite al momento, se hace en la primera oportunidad. 

Cuando la lesion es grave, tiene lugar la indemnizacion^ 
que exijen los parientes. 

La negativa de cancelarla daba motive para verificar el 
inalon. 

Basta con un incidente para conocer el procedimiento en 
losasaltos por heridas. En 1868 se reunieron en Remehueico, 
cerca de Puren, varios indios a beber el licor introducido por 
un comerciante. 

El cacique Coliman recibi6 repentina i alevosamente una 
pufialada en la cara, que le dio el indio Dumul^f, de Ipinco. 
Coliman quedo imposibilitado. 

Su pariente Marileo Colipi, jefe poderoso de Puren, supo 
lo sucedido, i al dia siguiente cay 6 con sus raoce tones sobre 
las tierras de Dumulef i arreo varios animales, de los quefu6 
partlcipe el herido. 

Las reuniones de los araucanos, que se acompaflaban siem 
pre de borracheras, daban orijen invariablemente a heridas 
i muertes, por las recriminaciones, palabras hirientes i bur- 
las que los precipitaban a las vias de hecho (2). 

En estas reuniones es cuando se puede observar la impre- 
sioiiabilidad rapida del araucano, que lo iraposibilita para 
ejercer algun control sobre sus acciones i lo arrastra a me- 
nudo al crimen automatico,inconscienteraente cometido. Esta 
impresionabilidad instanteinea es la espresion de la estruc- 
tura mental del hombre inferior. 


(1) Rosales, Historia, tomo I, paj. 134. 

(2) Cronistas. Escenas presenciadas por el alitor. Hasta el presente 
los mapuches se hallan bajo la presion de estos actos instintivos. En 
1907 se reunio en las inmediaciones de la aldea de Quepe una nume- 
rosa indiada a celebrar un ngUlatun, Despues de la ceremonia, se 
fueron a las manos de repente con un furor incomprensible. Con no 
poco esfuerzo consiguio separarlos, djlndole de sablazos, un piqiiete de 
jendarmes. 
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Como la familia era Bolidaria de los delitos i crimenes de 
SUB miembroB; Bolia proBcribirse por peligroso e indigno a los 
que habian menoseabado con sus eatravlos los intereses de 
la comunidad. Otros huian voluntariamente; i a todos se les 
perdonaba pasado algun tiempo. 

Los parientes que habian pagado por el que no tania bie- 
ne&, se resarcian quit4ndole sus hijos menores para servirse 
de ellos. 

Estaba exenta de toda responsabilidad i persecucion por 
heridas, una clase de individuos mui respetados por los arau- 
canos, que designan con el nombre langemcheve i traducen 
por cuchillero, matador. 

Son matones que el temor popular ha revestido de cuali- 
dades sobrenaturales. Permanecen invulnerables a los golpes 
de BUS adversarios, i esta inmunidad les dura un numero de- 
terminado de aiios. Para renovarla tienen que of recer a algun 
mito un ser querido, corao una hermana, madre, etc., que 
muere bien pronto. 

En el intervale de la conclusion de su virtud invulnerable 
i la muerte del deudo querido, queda como un mortal cual- 
quiera i puede ser vencido con facilidad (1). 

Un padre que heria o mataba a sus hijos o un marido a su 
mujer, no caian tampoco bajo las penas que establecia ol 
derecho consuetudinario para el comun de los culpables, por- 
que derramaban su propia sangre (2). 

Se consideraba ademas como acto de justicia intima. En 
cambio, el parricidio tuvo una sancion en el interior del gru- 
po; los parientes mataban al parricida. 

La jeneralidad de estos crimenes se orijina de luchas entre 
el padre i el hijo por alguna mujer. 


(1) En las averiguaciones de distinto prden que el autor ha hecho 
entre los mapuches, dio con este tipo orijinal de que no habian los 
cronistas. Es de suponer, por esto mismo, que sea de creacion moder- 
na. El joven Lonquitiie, educado en el Llceo de Temuco, recoji6 el 
cuento que va en otro capitulo, i en varias redxicciones de la provin- 
cia de Cautin corren muchas leyendas sobre los matadores. 

(2) Olivares, Historia de Chile, pdj. 45. 
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El procedimiento dobre perjuicio por heridas que existe 
aliora en las agrupaciones raapuches, se reduce a pedir la 
paga al hechor o a sua parientes, si tienen bienes. Dado que 
carezcan de ellos o se nieguen a satisfacer el agravio, se re- 
curre a la justicia ordinaria. 

Hechiceria.-^Crlmen enorme, capital, que mereciala muer- 
te inmediata. Ninguno tan estendido en la comunidad arau- 
cana, puesto que las muertes no provenian de un accidente 
fisico sino de maleflcios de seres invisibles i de los vivos. 

En 6poca8 de epidemias recrudecian los juicios i las ma- 
tanzas por hechiceria. 

Morian los hombres por hiieeufutun, accion invisible de un 
huecufu (1), ser o fuerza malefica; por calcutun o daflo de un 
calcu o brujo i por vufiapuetun o envenenamiento que ejecuta 
un mal intencionado en la coraida o en los liquidos. 

Nace de aqui el ceremonial cauteloso del indio para coiner 
i beber lo que se le ofrece f uera de su hogar. 

Producida la enfermedad o el fallecimiento, se consultaba 
a I machi o medico majico, al adivino, o bien al ciipolave, opo- 
rador que estraia el veneno de la vejiga de la hiel. Designa- 
ban estos al autor del envenenamiento^ quien desde ese mis- 
mo instante quedaba condenado a muerte. 

Se pedia la entrega del delincuente, i sino seconseguia, se 
daba un malon. Solia pertenecor al mismo grupo del muerto 
i entonccs la justicia era mas rapida. 

Una vez habido, se condenaba a la pena del fuego, cjecu- 
tada con estos pormenores: «Se le amarra entre tres leflos 
clavados triangularmente en tierra. A uno es atado por la 
espalda i a los dos por las piernas, una en cada una. Se le 
pone fuego bajo los muslos, con que le queman lentamente 
hasta que confiese el hecho i los complices. El infeliz, por 
abreviar el tormento se confiesa autor de el, i declara por 
compafteros los primeros que le vienen a la mente, tan ino- 
centes como 61. Hecha esta falsa declaracion, los presentes le 
traspasan el pecho con un pufial i salen en seguimiento del 


(1) Huecuvu, eu los grupos del norte de Araucania. 
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denunciado o denUnciadoB, a los cuales dan el mismo supli- 
cio, si no lo previenen con la huida i se ponen bajo la pro- 
teccion de algun poderoso ulmen que los quiera defender (1). 
En los Qltimos tiempos de la Araucania sacaban al acusa- 
do de hechiceria al campo i lo laneeaban. 

Alia por el afto 1870 se suicido un hi jo del cacique Cayu 
pan de Huitranlevo, de la jurisdiccion de Puren. Habia esta 
do el mozo el dia antes en una borrachera dechicha deman- 
zanas en un lugar vecino, en casa de otro cacique llamado 
Paillalef. 

Llego el joven indio agriado a su domicilio por el exceso 
de la bebida i por una rifla en que salio vencido. 
Entro al corral i se ahorco con su propio cinturon. 
Cayupan acuso de maleflcio a Paillalef, junto su jente i al 
venir el dia siguiente cayo sobre aquel, que no sospechaba 
el peligro que lo ainenazaba. 

Rodearon su ruca, lo sacaron al campo i lo lancearon. Sus 
aniinales pasaron a poder de los asaltantes. 

La dilijencia de los barbaros para castigar los actos de 
brujerla o de daflo por veneno, obedecia al miedo que infun- 
dia a la colectividad el peligro que a todos amenazaba. 

Persiscen hasta hoi laspnicticas sobre averiguaciones de 
raaleficios por intermedio de los adivinadores i machis; pero 
ha desaparecido la penalidad que se aplicaba por estos cri- 
menes quimericos. El mapuche comprende que esto lo arras- 
traria ante los jueces i lo espondria al peligro de una prision 
i se conforma con la impunidad del daflador, en espera de 
i engarse alguna vez. 

Aborto e infantiddio, — Como se ha raanifestado en un ca- 
pitulo anterior, entre los araucanos el sentimiento del pudor 
no existe sine en estado rudimentario. 

Esta deflciencia moral i psiquica en la vida de este pueblo, 
esplica la condicion de actos insignificantes que se asignaba 
a los atentados contra las costumbres. 


(1) Gomez de Vidaurre, Historian tomo I, pdjinA 326. 
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Asi, el aborto provocado (langen coflive) i elinfanricidioca- 
recian de sancion moral i juridica. 

El primero existia como hecho frecuente i siempre fuera 
del matrimonio. Las mujeres lo provocaban con yerbas abor- 
tivas (olculahuenun), o cargandose la barriga con el peso del 
cuerpo en una vara horizontal. 

El cronista Ollvares cuenta que para ocultar el embarazo, 
las mujeres solteras se apretaban cl vientre con fajas i en el 
memento del parte se ocultaban en un bosque i «mataban 
inhumanamente al hijo de sus entra£ias.» Otras veces aban- 
donaban al recien nacido donde Alguien lo recojiese. 

El hijo ilejitimo tenia el nombre de vocJiefl. 

Ejecutaban el infanticidio arrojando el recien nacido al 
agua ahog&ndolo con barro (1). 

En tiempos pasados tuvo mayor estension este delito que 
en la epoca actual, porque entraba en las practicas supersti- 
ciosas matar al recien nacido que fuese deforme o a uno de 
los jemelos (eputun)^ concebidos bajo la influencia deun 
huaillepefi, que era una clase de mito. 

Ejecutaban principalmente el infanticidio las solteras para 
vengarse del amante que las abandonaba. A la perpetracion 
del acto de matar al niilo se agregaba una pr^tica m&jica 
estravagante, designada en el idioma con la palabra trope- 
men (hacer estallido como el del maiz cuando se tuesta). 
Consistia en castrar al nifto despues de muerto i tostar los 
organos jeni tales en una oUa sin uso. Tiene esta operacion, 
ejecutada por mujeres, la particularidad de reducir a la im- 
potencia al seductor, sobre todo cuando produce un chasqui- 
do dentro de la vasija el residue calcinado. 

Era una creencia jeneralmente aceptada entre los arauca- 
nos, i hasta hace poco habia individuos afectados de atonia 
jeni tal ode necesidades amorosasmui l&nguidas quesecreian 
victimas de este maleflcio. Antonio Nancu de Quenque, cer- 


(1) Informes dados al autor por indios que presenciaron este inci- 
dente. 

(2) Informes recojidos por el autor. 
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ca de Los Sauces, era reconocido entre lod indios como 
tal (1). 

Estuproi violacion.—Toda, c6pula violenta (wtiwfM»,forzar) 
se consideraba como un perjuicio i no como un atentado al 
pudor. Por lo tanto, se abonaba un pago conv^encional. 

El violador, aumentando el monto de lo pagado, podia 
quedarse deflnitivamente con la mujer. 

Reputtlbase al que perpetraba un estupro como individuo 
que no gozaba de la* integridad de sus facultades mentales. 

Cuando los parientes no s6 resarcian del perjuicio, se ven- 
gaban en la primera oportunidad que se les pfesentaba, en 
alguna borrachera de ordinario. 

Bestialidad, sodomia^ incesto. — La conciencia araucana es 
menos susceptible aun para los actos inmundos. Sus autores 
se esponian al desprecio publico, a las burlas i murmuracio- 
nes de hombres i mujeres, pero estaban exentos de toda re- 
presion. Tal sucedia a los ajentes de actos bestiales. 

Sin reconocerse como institucion piiblica, la pederastia se 
practicaba libremente por los machis^ que vestian como mu 
jer i manejaban a su lado un mancebo. 

Ademas de los maehis habia alguncs sujetos pasivos cono- 
cidos en los grupos con la espresion hueye. 

El incesto caia tambien bajo el peso del ridiculo. Al caci. 
que Huenchecal deHuadava, muerto en 1892, leimputabala 
critica de su grupo relaciones con una hija, por lo cual se. 
burlaba su jente de 61 i su autoridad no estaba revestida de 
todo el prestijio que le correspondia. 

Cuando la union incestuosa era entre dos hermanos, el 
jefe de la familia podia azotarlos i espulsar al hombre. Si se 
efectuaba entre hijo i madre sin marido, no habia para ellos 
sino el desprecio; mas, si 6sta se hallaba casada, el padre 1 
esposo quedaba en liber tad de castigar i aun matar a los in- 
cestuosos (2). 

Deslealtad al jefe.— El poder ilimitado de algunos caciques 


(1) Costumbre descubierta en sus investigaciones por el autor. 

(2) Datos recojidos por el autor. 
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habia creado una categoria de crimen especial, la traicion al 
jefe. 

En todas las epocas de la Araucania libre bubo algunos 
caciques cuyo poderio sobrepasaba al coraun de los otros 
jefes, bien fuese por su mayor fortuna, que les proporciona- 
ba superiores elementos de defensa, o bien por la proteccion 
que les dispensaron, en cambio de su adhesion, las autori- 
dades espailolas primero i las chilenas despues. Revestidos 
de potestad estraordinaria, exajeraban .la aplicacion de la 
pena capital, sobre todopara lasdefecciones que debilitaban 
su fuerza armada (1). 

Esta facultad del gtllmen poderoso tuvo, por cierto, vigor 
mas acentuado en los tiempos de guerra. 

En los dominios del comun de los caciques no existia el 
delito de traicion. 

Era esta deslealtad a un jefe de rol preponderante lo que 
llamaban los cronistas el delito de traicion a la patria, abs- 
traccion no comprendida por los pueblos barbaros (2). 

En la escala de los delitos contra la propiedad ocupabaii 
el liltimo lugar el abuse de conflanza i las deudas. Como so 
equiparaban al robo, solian cancelarse con el malon cuando 
el monto de lo adeudado merecia tomarse en cuenta. Do 
otra manera venia el aplazaraiento hasta que el acreedor 
encontrara medio de hacerse pagar. 

Ijas injurias i agravios de hecho que no causaban lesion, 
carecian de gravedad: «ni entre ellos es afrenta bofetadas, 
ni palo, ni sombrerazo, ni mentis» Q)), Otro tanto sucedia con 
la difamacion i la calumnia. 


(1) Investigaciones del autor. 

(2) Vease el capftulo sobre la guerra. 

(3) Resales, Historian tomo I, pAj. 134. 


CAPITULO x\ 


El tab^ o la moral negatira 

Rasgos jenoralos. — Tabu do la niujor.- -Tabii aliinoiiticio. — De la pro- 
picdad.— Tabii rolijioso.— Estonsioii de las probibieionos. 

La moral arauctina difiere sustancialmentc de la que prac- 
ticaii los pueblos adelantados. 

Aetos que se reputan criminales para el criterio clviliza- 
do, paralasociedad indijenason lejitiiiios o porlo menos to- 
lerados. 

Nuestros aborijenes no poscen, pues, una nocion clara do 
las ideas del bien, de la justicia i la verdad, principios fun- 
damen tales que rijcn la eonciencia culta. Su moral se derl- 
va, como el derecho, de las costumbres, del habito, que tra- 
zan la direccion de todos los aetos de la vida colectiva. 

Este conjunto de reglas de tradieion, consideran como los 
principales deberes el respeto al padre, a los antepasados i 
al rito. Se refieren a la forma i no al fondo de las acciones, 
al temor al castigo i al respeto intei'esado de la regla es- 
terior. 

La entidad moral reside, en consecuencia, en la familia, 
porque tiene por fin asegurar el interes jeneral, sin tomar en 
cuenta el particular: moralmente el individuo no existe, so- 
bre todo en la organizacion antigua do la sociedad. 

Una gran parte de los uses i costumbres de los antepasa- 

'5 
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dos prescriben lo que no debe hacerse. Este conjunto de pro- 
hibiciones constituye la moral negativa de los pueblos no 
civilizados, que la etnografia designa con el termino jenerico 
tahti (tornado de la Polinesia). 

Los preceptos de esta moral de abstenciones debieron ser 
numerosos en la antigtiedad, si se juzga por los infinitos resi- 
duos de ellos que pasaion a epocas posteriores i aun a la 
eontemporanea. 

La lengua tiene ahora una cspresion para indicar el tabii 
araucano (huedd ngei^ ser raalo, vedado). 

Se aplica a cosas mui varias, como actos, lugares, objetos, 
personas i nombres, i siempre significa la prohibieion de ha- 
cer algo con caricter supersticioso. 

La infraccion de las interdicciones traia la muerte de al- 
guna persona, enfermedades, peste en los sembrados i otras 
calamidades. 

Sobre los infractores recaian, por lo tanto, severas repre- 
siones cuando las consecuencias afectaban a la comunidad. 

Es facil comprobar al presente la existencia de pasados i 
vijentes tabiis en la familia indijena. 

Tabii de la mujer.—Sohve la mujer casada, cuya castidad 
se consideraba como derecho de propiedad de su duefto, ban 
recaido numerosos tabiis en laspoblaciones decultura inferior. 

La mujer araucana casada, como cosa tabuada, no podia 
recibir abrazos ni toques de otro hombre que no fuese su 
marido. No podia tampoco recibir a un estraflo a solas en la 
casa, ni bailar con hombres que no fueran parientes. 

Para las solteras i casadas ei'a tabii viajar solas porlos ca- 
minos. 

Reputabase tabii entre los araucanos antiguos pronunciar 
el nombre de una niila, porque corria el peligro de morir. 
En el tabuaje de las palabras entraba tambien el nombre del 
yerno para la suegra, quien se esponia a perder las rauelas 
al pronunciarlo (1). Se reemplazaban estos nombres por otras 
designaciones. 


(1) Cronistas. 


La mujer que sentia dolores de parto quedaba tabuada in- 
mediatamente Se le arrojaba fuera de la easa durante echo 
dias. Alumbraba a la orilla del rio, asistida por oira indla 
i despues de bailada, regresaba al hogar. Todos teniian con- 
tajiarae con la enferniedad del parto (1). La parturlenta ha- 
cia tabii los objetos que tocaba, por lo que se escluian tam- 
bien de la easa. 

Supervivencia de este tabuaje ha sido lapractiea de hacer 
bailarse a la mujor inmediatamente despues del alumbra- 
miento i antes de que se incorpore de nuevo al seno de la 
familia. 

El lavado tenia la propiedad de suspender el tabuaje de 
la raujer. 

En las lineas de parentesco inmediato la mujer era tabii. 
Habia interdiccion matrimonial entre tio i sobrina i vice- 
versa, entre primbs hijos de tios varones o hijos de varon i 
mujer. 

Para el guerrero que.se preparaba a entrai' en carapaila, 
se consideraba teraporalmento tabuada su mujer o todas si 
tenia varias. 

Tabu alimenticio. — En el siglo XVII existia el tabu tem- 
poral de la sal para los niilos en los alimentos; el de la car- 
ne i del pescado, que los ponia perezosos e iniitiles. Para los 
gueireros se vcdaba asimismo el consume do la sal antes de 
entraren campafla. [ja sangria en Ifis piernas neutralizaba 
los efectos de la sal (2). 

Era tabii para los hombres chuparsc los dedos con que se 
tomaban los alimentos, porque se estraia la medula de los 
huesos de la mano i sobrevonian la vejez i la debilidad. En 
esta prohibicion no estaban incluidas las mujeres, las cuales 
no perjudicaban a la comunidad con su debiliramiento. 

Los vestijios de este tabii no se lian borrado del todo en 
las agrupaclones sobrevivientes. 

. Tabiis alimenticios son hasta el presente para las mujeres 


(1) Resales, Ilistoria, t. I, pajina 165. 

(2) Resales, HistoHaj tonio I, p^j. 118. 


embarazadas los organos jenitales do toros i cordcroe, que 
pueden deformar los de sub hijos; la carne de animal con- 
trahecho (huaillepen), que comunica la anormalidad al feto, 
i los huevos de dos yemas jeneradores de jeraelos. 

Las frutas i comestibles aban dona dos en algua camino u 
otro lugar, se consideraban vedadas, por la probabilidad de 
que contuvicsen algun maleflcio. 

Parte tabuada del animal se ha considerado por los in- 
dioB hasta estos iiltimos aftos el cucUo, que, por quebrarse 
para la muerte do la res, puede producir la dislocacion de 
las vertebras cervicalcs del hombrc, en una caida o cual- 
quier otro accidente. Se reputaban igualmente prohibidos 
los sesos, que traen el emblanquecimicnto del cabello i por 
lo tan to la vejez prematura. 

Tahii, de la propiedad. — Para los estrailos la casi se repu- 
taba vedada. Nadie podia ontrar a ella sin permiso del jefe 
de la familia, aunque estuviese sola. 

Un campo de siembra era estricto tabii para los que no 
pertenecian a la familia. Entrar furtivamente a el con cual- 
quier pretesto, equivalia a violar una prohibicion tradicio- 
nal. En la misma condicion se hallaba el corral de los ani- 
males. 

Tabu relijioso, — En este orden do prohibiciones entraban 
la interrupcion de un acto relijioso i jugar a la chueca en el 
sitio en que de ordinario se celebran los iigillatum (rogativa), 
i donde esta plantado el fetiche de madera (adentu mamull). 

El mito pihuichen (culebra alada) se consideraba tabu; 
nadie intentaba mirarlo cuando se sospechaba que estuvie- 
ra en algun paraje. 

El juego de chueca en la noche estaba tabuado, porque a 
esa hora solamonte lo practicaban los brujos [caleu], 

Tabii perpetuo, jamas violado por motive alguno, se re- 
putaban las sepulturas i los objetos colocados en ellas. No 
hai recuerdo de que un indio se haya atrevido a toraar los 
adornos de plata que so ontierran con el cadaver. 

Todo tesoro enterrado, como minas, plata sellada o ela* 


borada en adornoa i nrreos de montar, conatituia un tabii 
que nadie podia violar. La estracoion de eatos teaoroe o la 
simple revelucion do su existencia, causaba inevltablemen- 
te la muerte. 

Corren innumerables tradicionea on todoa loa ramalea de 
la raza acerca de la lyiuerte que ha aobrevenido a loa viola- 
dorea de una prohibicion tan severa i tan unanlraemente 
reapetada. liaatara apuntar una. 

Tromo fue un cacique de gran reputacion, que reaidia en 
Vutaco, reduccion aituada al norte de Angol. Su auegro, To- 
mai Colipi, vivia en Dahuelhuc, cerca de Saucea. 

Colipi habia recojido de sua antepadoa la tradicion de que 
en laa tierraa de au residdncia i en un paraje determinado, 
exiatia un entierro de objetoa de plata. Invito a au yerno a 
eatraerlo. 

Encaminaronae al aitio consabido, proviatoa de aangre i 
came de coi dero, vino i aguardiente para el raito que aiem- 
pre cuida ostoa tesoroa ocultoa, aqui un culebron aegun el 
decir del viejo Colipi. 

Dejaron laa proviaionea a un lado i cavaron un hoyo haa- 
ta que dieron con loa objetoa, que llevaron a la ruca. 

Al poco tierapo murio Colipi, de enfermedad que lo fue 
aecando en vida (inanicion probablemente). Tromo corrio la 
miama auerte poco despuea; dejo de cxiatir con el abdomen 
enormente dilatado (hidropesia). 

Pertenecian a las cosaa tabuadaa loa alimentoa, dinero i 
otroa objetoa que ae depoaitaban como ofrenda en laa ple- 
draa que repreaentaban un mito. 

Tabii agricola. — El indio obaervaba que la carne en dea- 
composicion ae aguaanaba. Esta obaervacion lo inducia a 
declararla tabuada para loa aembradorea, en el memento 
que prccedia a la accion de eaparcir loa granoa en el aurco. 
Un reaiduo de carne o de graaa adherido a la mano podia 
llevar el jermen de una peate ruinoaa. 

Tampoco ae permitia arrojar a un aembrado loa deapojoa 
fetales de una enferma de parte, porque, como proceden- 
tes de una persona tabuada, traian la peate de laa plantas. 
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Si se rastrearan pacientemente en la vida reservada del 
indijena todas las prohibiciones, su enumeracion seria pro- 
lija. Aqui se ban apuntado solo las que se uotan sin profun- 
dizar demasiado sus habitos. 


PARTE SEGUNDA 


EL ALMA ARAUCANA. 


CAPITULO XL 

lift majia. 

Idea jeneral de la majia araucana. — El concepto del alma entre los 
araucanos. — Los huectcvuyeo antiguos m^jicos. — El machi anti- 
que — El curandero primitivo. — Persecucion de los espaiioles con- 
tra los hechiceros. — Los adivinos de los siglos XVII i XVIII. — 
Los machi de este tiempo. — La inversion sexual de los machi, — 
Iniciacion de los machi. — El m^chitun, — El arte adirinatorio 
del siglo XIX i de la actualidad. — La machi contemporiinea. — 
La curacion o el machitnn. — Medios empiricos. — La fiesta de 
iniciacion de la machi. — La concepcion araucana acerca de los 
brujos.— Operaciones de majia simpdtica. — Persistencia de la 
majia al presente. 

La idea madre en el conjunto de nociones supersticiosaa 
del araucano se halla en la majia. 

Para ponerse en comunicacion con los espiritus benefac- 
tores i neutralizar la accion de los males, para estraer del 
cuerpo humano los hechizos i pronosticar el porvenir, ha 
necesitado pormenores litiirjlcos, manipulaciones determi- 


nadas, cantos evocadores i danzas sagradas. Ha necesitado, 
ademas, ajentes iniciados que pongari en practica los ritos 
clasificados segun el objeto. Tales operaciones i operadores 
forman los elementos de la majia araucana. 

Sus rasgos son los que caracterizan a la institucion en 
otros pueblos (1). En efecto, so manifiesta en sus funciones 
reservada i misteriosa. Su caracter es social: los hechos ma- 
jicos son el resultado, como los sociales i relijiosos, de la 
actividad colectiva i no de la voluntad del mago. En agrupa- 
ciones no bieix desarroUadiia como la araucana, toda ma- 
nifestacion de individualismo queda aislada, sin sancion. De 
modo que las alucinaciones i sentiraientos del majico refle- 
jan con fldelidad la conciencia colectiva. 

En sus inforraaciones intervienen por revelacion los espi- 
ritus. Estos ajentes le suministran toda su eficacia. 

Aparece provista en sus aplicaciones practicas de la ma- 
jia sirapatica, que nace de la contlgiiidad de los objetos a la 
persona que los ha Uevado. La accion ejercida en los prime- 
ros obra sobre la segunda. 

La majia araucana ha estado orijinariamente asociada a 
las. representaciones relijiosas, a la medicina, la justiciu, a 
muchod actos sociales, como el juego, la lucba^ i a las artes 
embrionariasy como el canto^ la danza i la miislca. 

£1 poder majico se obtiene por la iniciacion larga i meto- 
dica del mago, ajento visiblo, que vivia Antes aislado del 
grupo social i que siempre ha sido el mas directamente be- 
neflclado con cl ejerclcio de sus funciones. 

Para estudlar con exactltud las concepciones de la raza 
sobre la majia, la relijion, mitos, muerte i vida futura, se re- 
quiere conocer previamente el concepto araucano acerca del 
alma. 

Profundizando el coujunto do sue conccpcioncs miticas, de 
sus leyendas, ceremonias que han sobrovivido aisladas, sin 
combinacion con laa ideas del catolicisrao, se llega a la per- 


i» < I I ^mmm^'^'mi^im^ 


(I) Hubert et Mauiis, EMpilHt*!' d' U)Ui tMorie g&nivaU de la 
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suasion de que el araucano considora que hai en el hombre 
una vida que se estiende per el ouerpo i una alma que reside 
en el mismo. Estas dos partes independientes forman una 
entidad doble. 

Pero no concibe la parte espiritual de un modo abstraeto 
como ol eivilizado, sino materializada^ espeoie de sombra de 
naturaleza eterea, imajen del individuo, pues tieae su color, 
sus rasgos i au forma. Elste eapiritu personal necesita, por 
consiguiente, comida, licor, vestidos i armas. 

Durante el suefio i en los casos de aincope, apoplejia, cata 
lepsia i en todaa las formula pasajeras de insenalbilidad^ el 
euerpo queda inanimado; deduce por esto el indio que el es 
piritu lo ha abaadonado para aalir a otros lugares i presen 
tarse a los hombres como fantaama. 

^ Despue^ de la muerte sigue existiendo por algun tiempo 
oerca del euerpo primero i en seguida en la mansion de los 
espiritus. Desde estas dos residencias puede viajar siempre 
i aun penetrar en los cuerpos humanos, en los de animates i 
en los objetoB inanimados, a los que comunica su voluntad i 
sus sentimientos. A esta frecuente movilidad del alma es a 
lo que se debe el infinite ni!imero de espiritus que puebla el 
espacio: 

No ae Timlta el araucano a dotar al horabre de este espiri- 
tu tan movible. Los animales, los utensilios 1 objetos inani- 
madoB, lo tienen igualmente. Este ajente sutil, esta imajen 
de laa cosas^ laa mueve, las go1)ierna) en unapalabra. El alma 
de loB animalea [am culUfi) emigra a la manaion futura del 
hombre; ahl los eneuentra date cuando rouere. Am cahuito ea 
alma del outre; am cuUrun, alma del tambor, etc. (1). 

El indio no ha tcnido nl tlene ahora miamo Ideaa deflnidaa 
sobro el alma, sino vagaa i conf uaas. Aun los que en sus sen- 
timientos relijiosos no han recibido elementoa o^tranjeros, se 
mueatran vacilantes, por la dificultad de espllcarse algunas 
abstracciones. Los mas intelijentes b61o distinguen que el al- 
ma, puJlij cuando llcga a ser visible en la mente de otro o 


(1) Investjgaciones del autor. 
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cuando se aparece, es un fantasma o am. Hai necesidad, pues, 
de recurrir a las fuentes mencionadas i penetrar a v^es a 
la psicolojia relijiosa del mapuche por medio de la investi- 
gacion personal, pero siempre por ra6todo indirecto. 

Desde la raiz de los tiempos historicos se puede confron- 
tar la existencia entre los aborijenes de un verdadero siste- 
ma de majia. 

Cuando los conquistadores penctraron al territorio arau- 
cano, ejercia las funciones de adivinos una casta de majicos 
que las priraeras cronicas mencionan con el nombre de hue- 
cubuyes. El termino es huecuvuye i signiflca «que puede hacer 
corao huecuve'i (espiritu maligno). Esplica este significado el 
caracter inajico de tales individuos. 

A proposito de ellos, se lee en la cronica de Niiftez de Pi- 
neda i Bascuflan esta, referencia: *en los tiempos pasados se 
usaban en todas las parcialidades unos huecubuyes, que Ua* 
maban reniSy como entre los cristianos los sacerdotes. Estos 
andaban vestidos de unas mantas largas, con los cabellos lar- 
gos, i los que no los tenian los traian postizos de cochayuyo 
o de otros jeneros para diferenciarse de los denias indios na- 
turales: estos acostumbraban a estar separados del concurso 
de las jentes i por tierapo no ser comunicados, i en diversas 
montafias divididos, a donde tenian unas cuevas lobregas en 
que consultaban al Pillan (que es el deraonio) a quien cono- 
cen por Dios los hechiceros i endemoniados machis, que son 
medicos. Estos por tiempos sefialados estaban sin comunic^r 
mujeres ni cohabitar con ellas, sacaron de esta costumbre i 
alcanzaron con la esperiencia que se hallaba con mas vigor 
i fuerza el que se abstenia de Uegar ni tratar con ellas, i de 
aqui se orijin6, habiendo de salir a la guerra, el que es sol- 
dado, esta costumbre i lei por consejo i parecer de los sa- 
cerdotes (1)». 

El padre Resales, que los llama boquibuyes, amplia la no- 
ticia en estos pasajes: «Tenian los de Puren una ceremonia 
antigua, en que se visten los boquibuyes, (que son sus sa- 


(1) Cautiverio feliz, pdj. 361. 


cerdotes) i estan recojidos en unamontafta separada, haci^n- 
dose hermita/ios i hablando con el demonio*, «i mi^ntras 
estan en su encerramiento no puede ninguno mover giierra, 
i de su consejo i determinacion pende el conaervar la paz i 
el abrir la guerra» (1). 

Recluianse en caver nas sostenidas con troncos de arboles^ 
acaso para evitar su hundimiento, i adornadas con cabezas 
de animales. 

Mientras que la jente de guerra espedicionaba contra el 
enemigo, ellos sabian, por medios majicos, el jiro de las ope- 
raciones. 

No solamente se aplicaban a la guerra sus procedimientos 
adivinatorios, sino que se estendian a todos los actos de la 
vida privada. 

Ejercia sus funciones este mago en medio de un circulo 
de espectadores: soplaba el suelo, metia en ese punto una 
rama pequeAa deshojada i colgaba en su parte superior una 
diminuta porcion de lana de hueque (2), Debia seguir a estos 
detalles la parte principal del conjure, las palabras bajas i 
misteriosas del adivino i la respuesta consiguiente de los re- 
sidues del paciente encerrados en la madeja de lana. 

El mago, residente en cada agrupacion, desempeflaba sus 
funciones en presencia de muchos individuos; lo que prueba 
que la raajia a la Uegada de los espaiioles existia como ins- 
titucion piiblica. 

No cabe duda de que fueron contemporaneos de estos adi- 
vinos los curanderos o niachi, clase especial que, en conjun- 
to con la otra, forma el personal de la raajia primitiva 

El poeta Ofta los llama «herbolarios» e informa que pre- 
paraban venenos de efectos desaatrosos i mortales. Es admi- 
sible la hipotesis de que a esta fecha hubiera penetrad o al 
territorio araucano el procedimiento de curar con verba s, 
cuyos secretes medicinales conocieron perfectamente los in- 
vasores peruanos i propagaron en la seccion del norte del 


(1) Conquista espiritual e Historia. 

(2) Oaa, Arauco domado. 


pais. Pero el hecho indiscutible es que las funciones del md- 
jico se realizaban primordialraente por medio de procedi- 
mientos extra-racionales, por lassuertes supersticlosas. 

A CBtoB majicos, personajes eatrafios en sur manoraa de 
vivir i vestir, eian a los que se referian en sua cantos Iob 
epicos eastellanoB (1). 

Deado au arriboal territorio haata el flnde bu doralnacion, 
los espanoles pcrsiguieron sin cuartel a toda esta casta de 
hechiceroa, Loa tormentoa i las priaionea reaervadoa para 
loa indioa, recalan en particular sobre alios. 

Las muertes que provenian de sus indicaciones i mas, si 
se quiere, el eatado mental relijioso del espaftol, contribuian 
a bsta obra de peraecucion (2). 

liOs funcionarios encargados do estirpar la heohiceHa, de- 
aempoftaban au cometido con miatico celo. Aceptaban como 
veridicaa todas laa alucinacionea, citaa de brujoa 1 aparicio- 
nes de eepe3tro8 raiticos, de que eat&n llenaa laa leyendaa 
araucanas. 

Noticiaa maa deialladas de la majia en loa algloa XVII i 
XVIII, permiten apreciar raejor au organizacion. 

Desaparecen loa nombrea de huecuvuye, I talvoz algunoa 
pormenorea de au exlatencia recluida on cavernaa. Los adi- 
vinos se denominan llihua i dungul o dungulte (que habla, 
bablador). 

Ejercian las funciones de tal, hombres i mujeres. 

Pronoaticaban todos el porvenir, hacian aparecer loa ani 
malea perdidos, indicaban la cauaa de laa enfermedadea i a 


(1) Priucipiando por Ercilla, iiai que aceptar con reservas las uoti- 
ciaB de Iob pootaB caBtellanoB sobre cobtumbres. Hechog iueidentaleB o 
fautasticos que contiigiiaii eu sus poenias, ne toman de ordiimrio por 
eiertos, Han tenido existenda real los que persistieron en lo futuro, 
aunque niodilicados, i sou confornie a la indole del indijena. 

(2; El concepto espafiol sobre la hechiceria relcva de entrar en una 
larga disertaciou sobre el espiritu supersticioso que dirijia sus actos: 
«Entendemo3 por hecliiceros folos aquellos que por arte del diablo 
hacen raal 1 grave daiio a otro en la salud, en la vida, et<i,» (Prjniera 
edicion del Diccionario de la lengua^ 1734). 


lo8 autoros de las muertes; pero habia unos de nptitudes ospe- 
cialcs en las formulas majicas destinadas a producir la Uu- 
via i conjurar las cpidcmias de los horabres i las pcstcs de 
los scmbrados. 

EI abate Molina consigna a este proposito la siguientc in- 
formacion: «'Consultan en todos sus negocios de consecuen- 
cia a los adivinos o sean los charlatanes de lo porvenir, que 
llaman ya llihua, ya dugol (los hablantes), entre los cualos 
algunos se vonden por gengtienuj genjntnUy genpiruj etc. Es 
decir, por los duefios del cielo, de las epidemias i de los gu- 
sanos, porque se jactan de poder hacor Hover e imj)edir los 
tristes efectos de las enfermedades i de los gusanoj destrui- 
dores de los granos* (I). 

Apenpiru (acabar los gusanos) se llam6 una operacion do 
caracter majico para estirpar la plaga de gusanos en las 
siembras. El operador se Uamaba ngenpirw (dueflo o doma- 
dor del gusano).rEl ritual de esta ceremonia concluia con 
algunas bocanadas de humo de tabaco sobre unos pocos gu- 
sanos, a los cualos, colocados en hojas de canelo, se cremaba 

en seguida.3 

Uno de los cronistas consigno un case raui singular de 
combato ceremonial para estirpar la plaga de ratones, prac 
ticaque, porno haber sobrevivido, debio ser ontonces super- 
vivencia de una antigua costumbre. «Cuando sus campos 
estan infestados de dichos animales, se convocan todos lo? 
comarcanos para el sacrittcio, a que no se niegan. Procura 
cada uno cojer los ^mas que puede de dichos animales, i 
puestOB en un saco los llevan a un cierto prado, lugar deter- 
minado para este sacrificio, donde todos se ponen en dos fllas 
diversamente vestidos de lo que acosturabran ordinariamen- 
te, porque se cubren la cara con unas mascaras de leilo, i la 
espalda con un cuero de vaca seco, del cual penden muchos 
pedacitos de aquellas caflas llamadas coliu, dispuestas de 
manera que se tocan unas con las otras i hacen un grandisi- 
mo ruido. Todo el restanto del vestido es mui ridicule. En el 


(1) Compendio de historia de Chllej pdj. 171. 
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medio dc las dos filas se colocan los ulmenes. Estando todo 
preparado, una de las fllas cainiim luicia el oriente i la otra 
hacia el occidente, pero no tan to que se separen totalmente 
la una de la otra, porquc cuando el ultimo de aquella que va 
al oriente empareja el liltimo do la otra que va a occidente, 
esta vuelvc al ponionte i la otra al oriente. Durante este 
sucesivo raovimiento las dos filas se dicen miituaraente todas 
aquellas injurias i oprobios que les viencn a la boca. Las 
mujeres, que entre ellos siempre tienen noml)res de eosas 
despreciables, son el objeto conio de atribucion i contra 
quienes se desbocan mas. Cuando asi se ban bien encoleri- 
zado, los ulmenes se salen f uera i se separan de ellos i los 
que coraponian las filas comienzan a sacudirse con los puflos 
i los bastones que llevan consigo, de modo que muclios de 
este saci'ificio salen con las cabezas i brazos rotos i con he- 
ridas considerables i talvez queda alguno rauerto en el cara- 
po. Cuando se ban barbaramentc apaleado, los ulmenes in- 
terponi6ndo8e en el medio i con la voz imperante hacen la 
paz, i entonces dejando salir de los sacos los ratones, corren 
detras de ellos i los matan con sus mismos bastones» (1). 

^:Seria simbolo de lejanos cheques de tribus vecinas por 
causas de raajia maleflciaria rautuamente atribuida? Lo que 
bien claro se ve en esta ceremonia es un siraulacro de corn- 
bate antiguo, desde los movimientos i retos injuriosos, teji- 
dos de maldicioncs con alcanco majico, hasta la agresion 
misma. 

Como medio dc informacion, el adivino ponia en practica 
la majico simpatica. Los interosados le Uevaban, en una pe- 
queila porcion de lana, algunos I'csi duos del enfcrrao, como 
urtcis, esputos, etc. Colocabalos en un tiesto de groda i desde 
el esterior de la casa, los interrogabj, para inquirir la causa 
de la enfermedad, su proximo resultado i algunas circuns- 
tancias referentes al envenenador (2). 

Un autor del siglo XVIII noticia quo en las indagaciones 


(1) Gomez do Yidaurre, Jlistoria^ piij. 319, tonio I. 

(2) Tradiciones recojidas por el autor. 
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de robos, perdidas o f uga de la mujer, se presentaba al dun- 
guveel interesadol,pagandole anticipadamente,loiraponia de 
las circunstancias del hecho. Abandonaba despues aqu61 la 
ruca 1 desde f uera, «con varios eon juros», dirijia preguntasso- 
bre lo que se deseaba saber, a presencia de todos. Contestabale 
del interior una voz debil, que suministraba los dates que se 
le pedian (1). 

Sobre la majia medica aparecen en esta epoca datos mas 
precisos. Se hallaba completaroente establecida con opera- 
eiones determinadas, operadores e iniciacion. 

El arte de curar se ejercia por medios racionales i maji- 
cos. Aplicaban los primeros dos clases de empiricos que se 
conocian con los nombres de ampivetfj tbuenos herbolarios i 
tienen buenas nociones del pulso i de las demas sefiales 
diagn6stica8»y i los vileus, cuyo «principal sistema consiste 
en asegurar que todos los males contajiosos provienen de 
los insectos» (2). 

Practicaban la majia medica ciertos iniciados que desde 
tiempo atras se conocian con el nombre de machi. Aunque 
predominaban los hombres, habia tambien mujeres. 

Comunmente un mismo individuo poseia a la vez el arte 
de curar por conjures i por el use de plantas medicinales. 

Pertenecian estos curanderos a la casta de hombres vesti- 
dos de mujeres, tan comun en todas las secciones aborijenes 
de America. 

Tanto por su estraila i aislada manera de vivir, cuanto 
por las funciones mismas que desempeflaban, ordinariamen- 
te adi vinos i curanderos a la vez, gozaban de marcadas con 
sideraciones entre los araucanos. 

Niiilez de Pineda i Bascuftan traza un retrato mui exacto 
de estos hombres afeminados. No vestian traje de varon sine 
otfo mui semejante al de la mujer; «u8an el cabello largo, 
siendo que todos los demas andan trenzados; se ponen tam- 


(2) Pietas, Cofitunif}res de los araucanoSj Gay, tomo I de docu- 
mentos, pdj. 486. 

(3) Molinn, Compendio, pdj. 181. 


bien sus gargantillas, anillos i otras alhajas mujerilea, sien- 

do mui estimados i respetados de hombres i mujores, porque 

hacen con estas oficio de hombres, i con aquellos de muje- 

res» (1). 

La lengua indificaba con la palabra hueye a los quo prac- 

ticaban la pederastia. 

La inversion sexual ha existido siempre entre los arauca- 

no8. Ha sido un vicio constituido en costurabre i no clasifi- 

cado entre los hechos perjudiciales que atentan a los intere- 

ses de la comunidad. Pero on ocasiones mui limitadas se ha 

presentado fuera del gremio de los machis, 

Aunque en el miraero de hechos oscepcionalos, no faltan 
en las costumbres contemporAneas l.as invcrsiones femeni- 
nas. Profundizando las indagaciones sobre desvios sexuales, 
el investigador se sorprende con noticiaa de mujores solte- 
ras dominadas por la obsosion amorosa a otras personas de 
su mismo sexo (2). 

La majia requeria una minuciosa iniciacion. Los aprendi- 
ces practicaban al lado de los machis una larga tomporada. 
«I para esto tienen sus maestros y su modo de colejios, don- 
de los hechiceros los tienen reeojidos y sin ver el sol en sus 
cuevas y lugares ocult08,donde hablan con el diablo y les en- 
seflan a hacer cosas aparentes que admiran a los que las 
ven» (3), 

Cuando terminaba el periodo de iniciacion, cclebrdbase 
una ceremonia piiblica. El neofito bobia en presencia de los 
clrcunstantea los brevajes que le presentaba su iniciador, 
«con que entra el demonio en ellos», dice el padre Resales. 


(1) CautiverU) feliz. 

(2) Se ha infonnado a1 autor del caso mui conocido de una mujer 
afectada de eata perversion amorosa, hija del mapudie Martin Auca- 
niilla, residente en Hiieqiien, Angol. Une des coutuni.es modernes 
d'anomalie sexuellc que I'auteur a pu recuoillir, est Tonanisnie de la 
femme. Des morceaux de boyaux do mouton sees et souffles sont in- 
troduits dans I'organe feminin, pour provoquer le plaisir genital. 

(3) Rosales, Hwtoria, tomo I, pAj. 168. 


Siraulabase en seguida un carabio de ojos i lenguas entre 
iniciado e iniciador, i terrainaba el ritual con la iniroduccion 
«de una estaca aguda por el vientre», que salia por el espi- 
nazo sin dolor i sin dejar buellas de berida (1). 

Desde este dia quedaba habilitado el nuevo machi para 
ejercer el arte de curar. 

La funcion mas seria de la majia medica era el machituny 
acto de estraer el veneao de un enfermo i de ihdicar al en- 
venenador. 

Con la inodiflcacion de algunos detalles, el ritual de los 
siglos XVII i XVIII no difiere en las circunatancias caracte- 
risticas del quo ban practicado despues los indios: se suce- 
dian entonces como ahora el canto evocador, el saci'ificio de 
un cordero, sahuraerio de tabaco, estraccion con la boca del 
cuerpo nocivo, estado de 6xtasis del majico, presencia de 
los espiritus en el recinto, preguntas de un intermediario al 
machi i respuestas de este acerca de los antecedentes de la 
enferinedad (2). 

Los vacios que dejan los escritores espafioles en sus espli- 
caciones referentes a la majia araucana o a la hechiceria, 
como la llaraaron, pueden Uenarse con el examen de la ac- 
tual, mejor comprobada con la observacion directa i con la 
adopcion de metodos mas exactos. 

En la priraera mitad del siglo XlXyel arte adivinatorio 
tenia los mismos ajentes de los anteriores. Como la Arauca- 
nia iba dejando de ser un territorio cerrado, por la inclina- 
cion del indio al comercio, fueron conociendose mejor las 
funciones del mijico. 

Habia tornado entonces mucho desarroUo la majia como 
medio de informacion en los robos i en las enfermedades. 
• Practicabanla en esta ramp, hombres i mujeres, a quienes 
se denominaba inaimahue (ir a seguir). No en todas las agru- 
paciones habia adivinos, particularmente de fama, sino en 
algunas. 


(1) Rosalcs, Historian tomo I, paj. 169. 

(2) Nunez de Pineda 1 Bascuiian, Cautiverio feliz* 
i6 
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Cuando habia en una casa un enfermo grave, con recursos 
stificlentes para pagar una consulta, alguno8 deudos 8e tras- 
ladaban a donde el adivino. Envueltos en un poco de lana, 
llevaban algunos residues del cuerpo del enfermo, como las 
estremidades de las uiias, esputos, cabellos o el humor sabu- 
rrosc de la lengua, que estraian con un cuchillo. 

El adivino se inforraaba de los pormenores de la enferme- 
dad i ponia en seguida esos despojos dentro de un cantaio 
pequeflo. que colocaba en un rincon oscuro de la casa. 

Esprjraba que oscureciera para entablar una conversa- 
cion con las particulas del enfermo que se le habian Uevado, 
porque en todos los casos de informacion se ponia en ejerci 
cio el rito simpatico, por medio de un objcto que hubiese es- 
tado en contacto con el enfermo. 

A la hora oportuna, el adivino, los interesados i algunos 
espectadores que habian permanecido afuera, entraban al in- 
terior de la habitacion. El primero principiaba la operacion 
dirijiendo 1^ palabra a los despojos encerrados en la vasija 
para saludarlos, preguntarles por su norabre, circunstancias 
de su enferraedad i persona que le habia hecho dafto. Del rin- 
con respondia una voz aflautada a cada pregunta, Uoraba i 
poi* fin nombraba al causante de su mal. 

Los espectadores oian el dialogo i quedaban convencidos 
de la veracidad de los incidentes revelados. 

Los misioneros creian todavia que en estas formulas de 
adivinacion intervenia el demonio. Los viajeros atribuian la 
voz del cantarillo a ventriloquia. Entre tanto, lo cierto era 
que el misrao majico simulaba las respuestas cambiando la 
modulacion de la voz, o bien otro de los iniciados se situaba 
en un lugar bculto de la ruca i respondia. 

Un mapuche que sabe escribir ha anotado en su lengua 
los detalles del ceremonial, que se trascriben en castellano 
a continuacion. 

Se trata de saber quien ha muerto a un cacique. La fami- 
lia acuerda recurrir al adivino, para lo cual se toman las 
medidas usuales. 

«Uno se ocupa en sacarle un poco de raspadura de la len- 


gua en la parte superior i un pcco de pelo en los lados de 
las sienes i en la corona. De los dos pi^Q se saca un poco de 
raspadura de los talones. 

Todo esto se envuelve en un trapo mui limpio i en segui- 
da se coloca en un cantarito. 

En la noche se saca a colocarlo en el hueco de un palo, 
lejos de la casa. Despues de varies dias empieza a hablar 
por medio de silbidos njui lasfcimosos. Despues mucho mas, 
al tlempo de ponerse el sol. 

Cuando ya es tiempo de hacerle las pre^untas, se Ueva 
a donde el adivino; Hai que pagarle bien. 

Coloca el cantarito encima de un cultrun u otra cosa. Hace 
las preguntas. 

Todos los dolientes alrededor. Las preguntas son: ^jpor 
que lo han muerto? ^ha sido por hacerle mal a su familia? 
;.son de la casa o de afuera? Por ultimo, le pregunta por su 
nombre. IjOs que estan acompailando necesitan tener valor 
para oir la respuesta que da el cantarito. El espiritu habla 
mui lastimoso; hace sufrir. Siente mucho haber dejado a 
toda su familia. 

Una vez (ionocida la persona culpable, hai que matarla o 
quemarla viva si es de la casa. 

Cuando es do otra familia o si no tiene como pagar, se 
ejecuta el mal on. 

El doliente dice: «Si no me quieren pagar, yo mismo me 
ire a pagar; tengo bastante jente.» 

Cuando se aviene al page, no se le hace nada» (1). 

Con el tiempo fue desapareciendo este procediraiento para 
dar lugar a otros mas sencillos. 

La accion de adivinar se espresa hoi con el termino jene- 
rico peun i en algunas reducciones con la palabra Kimen. 
Pelon (veo) es el nombre que se da a los adivinos en jeneral. 

Las funciones majicas se han especializado en la actuali- 
dad. Existen unos adivinos, hombres i mujeres, que inter- 


(1) De Manu'^.l Lonquitiie, j6ven indijena, que ha secundado al 


iiutor en sus investigaciones. 
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pfetan el porvenir por medio del sueflo e inforraan sobre 
objetos o animales perdidos. Llamanse peunmantufe, 

Cuando el robado no halla lo que se 1«- ha perdido o le 
ban hurtado, recurre a los raedios estraordinarios de la ma- 
jia simpatica. Va a donde el adivino, lo impone de los por- 
menores del robo i le entrega algun objeto que ha estado en 
contactocon el animal perdido o con el ladron. El adivino 
ejerce sus maleficios sobre la cosa entregada, que le permite 
obrar sobre su duefto. 

Un i6v(;n mapuche de Cholchol apunto para estas pajinas 
este incidente personal: «Se le perdio a mi padre un caba- 
llo. Cerca de la reduccion vivia la adivina Remoltrai. Fui 
a consultarla por orden de mi padre. Lleve una lama (teji- 
do de lana para la silla de montar). Esta lama era de la 
silla de mi padre, que usaba para montar el caballo perdido. 
Esa adivina la puso en la eabecera de su cama para soDar 
en la noche. Al dia siguiente fui a saber la noticia. Me indi- 
c6 los lugares por donde podia seguirsele. Cobro cinco pe- 
sos. El caballo parecio mui lejos de la casa» (1). 

Mas consultado que el anterior, es el adivino por sefias 
(huitan o huitantufe, de huitan^ latir i tener presentimiento). 
Puede ser hombre {huitan htientru) o mujer (huitan domuche). 

El ajente funciona sentado sobre un objeto que ha sufiido 
la accion simpatica o teniendolo a la vista. 

Contesta afirmativa o negativamente con pequeflas osci- 
laciones de la mano, estreraecimientos involuntarios. A vo- 
ces tales movimientos se ejecutaban tambien con el pie. 
Para los indios la mano del adivino esta guiada por un es- 
piritu. 

Dejando a un lado los hechos de simulacion, que no falta* 
r&n probablemente, conviene advertir que el caracter prin- 
cipal de estos movimientos consiste en ser involuntarios e 
inconscientes, en direccion a un objeto que el ajente mira o 
en el que piensa. 

Pertenecen a la clase de fenomenos llamados de automa- 


(1) De Ramon Manquian, orijinario de Cholchol. 


tismo parcial, que pueden observarse en personas que gozaa 
del ejercicio complete de sua facultades mentales (1). 

Sea hombre o mujer el adivino, sirve de intermidiario nvL 
individuo que vive en la misma casa. Cuando es mujer, suo- 
le sacarla al campo a buscar las huellas, en un e&tado de 
aparente hipnotismo. 

IjOS pronosticos del huitantufe se estienden a roboa i per- 
didas de aniinales, hallazgos de teaoros i dosenlace de enfer- 
medadea graves. 

Quedaban hasta hace pocos aflos, quizas como vestijio del 
totemismo, los adivinos por las aves (pe/on huelque quel ^nen^ 
-adivino que manda pajaro). De la direccion que tomaban 
las aves, de alguno de sus actos, convencionalfnente inter- 
pretados, deduciari lo que Iba a suceder. A veces algunas 
aves, como la cuea, el troguil i el fianco Uegaban hasLa cer- 
ca do la casa i comuiiicaban a los adivinos lo que deseaban 
saber. 

r 

Jll niajico anatomico {cfipolave)^ ha soguido ejerciendo, 
vomo en epocas auteriores, su arte de adiviuar las causasde 
la muerte por la estraccion de la hiel del higado. 

La majia medica no ha decaido en el curso de cuatro cen- 
turias. Siguen pacticadola los maehi, hombres i mujeres, 
bien que, al contrario de otras 6pocas, predomina en absolu- 
te el sexo femenino en ol ejercicio del machismo. 

El rnachij en visible decadencia, mantiene viva la acoa- 
tumbrada inversion del sentido jenital. Le agrada el ador- 
no femenino i pretiere vostirse de mujer. Vive con algun 
joven mapuche, a quien sostiene i vijila con afan. 

La machi es la persona que en el dia figura en primer ter- 
mino en el personal de operadores majicos. Revestida de la 
dignidad de curandera i encantadora, goza entre loa de au 
raza de una consideracion cercana al temor supersticioao. 

Es un raiembro del grupo que posee el privilejio de co- 
raunicarse con los espiritus, curar las en f er medadea por aor- 
tilejioa i prevenir loa deaastree de la comunidad^ ^ 


(1) Wobdworth, El Moviiniehio. 


i) ■ I.; J'! ... liO: 
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Tiene todos Iob caracteres del mago, i para su iniciacion 
requiere un aprendizaje largo, de tres aflos por lo m6noB, en 
las formulas del ritual, en las manipulaciones diversas, len- 
guaje cabalistico, danza i mdsica sagradas i arte de insi- 
nuarse a los espiritus para alcanzar su benevolencia. 

Aunque de ordinario casada, su existencia parece envuel- 
ta en cierto misterio, vive mas retraida que el comun de la 
jente, frente a su habitacion se halla plantada la tosca figu- 
ra de madera que suele usarse en algunas eeremonias i que 
siraboliza sus ocupaciones mdjicas; una bandera blanca en 
la puerta de su hogar indica al viajero que alii reside quien 
tiene en su poder la salud de los hombres i el secrete de los 
jenios irresrstibles. 

La posesion de amuletos i talismanes que presei'van de 
influencias raaleficiarias i cambian la naturaleza de las co- 
sas, le da mayor ascendiente entre los que benefician sus 
conocimientos. 

Cuida en el bosque un canelo predileeto, cuyas ramas i 
hojas em plea en la curacion de los enfermos i a veees en 
las eeremonias a que concurre. Si alguien deseubre i corta 
osta planta, la machi languidece i seguramente muere. 

Se cuenta de algunas que tienen un carnero i un caballo, 
a los que besau i respiran el aliento; de otras que ban visto 
hechos sobrenaturales {perimontu\ como piedras que saltan^ 
animales miticos que cruzan el espacio. 

Como en muchos pueblos inferiores, estrae por absorcion 
el cuerpo venenos'o o el animal que corroe las entraflas dela 
victima. 

En las fiestas relijiosas i en las operaciones curativas, sir- 
ve de intermediaria entre los hombres i los espiritus bien- 
hechores. Cae en estos actos en un 6xtasis espontaneo, du- 
rante el cual los espiritus toman posesion de su cuerpo i.le 
revelan los pormenores de la enferraedad o le anuncian la 
pr6xima Uuvia.' 

Obra de buena fe, por autosujestion e imitando lo que se 
ha hecho tantas centurias dntes de ella: sus alucinaciones 
son las mismas de la sociedad beneficiada con su majia. 
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iSus manipulaciones ejercen en el piiblico una accion con- 
siderable: muchos de los que ban estado bajo la influencia 
de 8US encantos, cr^ense sanos i libres de hechizos mortales. 

El alma individual de la machi trasparenta el alma colec- 
tiva de la raza. 

Acto primordial de la majia m^dica de los araucanos ha 
sido desde lejanos tiempos hasta los actuales^ el machitun 
o la estraccion del cuerpo bumano de los organismos vivos 
introducidos en el. 

Los indios de abora^ como sus antepasados, ignoran los 
fenomenos de la vida en el estado normal i en el patolojico. 
No concibeii, por lo tanto, la muerte natural. Reconocen 
dos causas que destruyen la vida^ las heridas i los male- 
ficios. 

Atribuyen la Ultima, a la maldad de los hombres i de los 
espiritus nocivos, que introducen majicamente en el cuerpo 
bumano ani males que roen las entrafias i venenos que, de las 
visceras abdominales pasan a la sangre i Uegan al corazon. 

Los enemigos del mapucbe, por venganza, por simple per- 
versidad o por algun movil de interes, le dan veneno (vufta- 
pue) en los alimentos i en las bebidas. Los brujos proporcio- 
nan estas ponzofias i mas a menudo ellos mismos las sumi- 
nistran. Los huecuvu, espiritus del mat, que en tan crecido 
ndmero atisban al indio, son los que causan el daflo lan- 
zando flechas invisibles o trasformandose en sutiles animales. 

La enfermedad producida por la accion de un huectwe se 
llama hecufetun o huecuvetun. 

Sin la intervencion de la machi, lo mas seguro es que el 
maleficio traiga la muerte. 

De manera que tan pronto como se agrava un enfermo, se 
recurre sin dilacion a la machi, «Cuando Uega a la casa, se 
invita a todos los vecinos i tambien, si se puede, a todos los 
amigos i parientes. Una vez reunidos, la machi principia a 
tocar su tambor {ctdtrun), dando a conocer con su toque que 
la ceremonia va a principiar. Despues de tocar la introduc- 
cion, puede decirse, canta para que el enfermo conozca la 
voz i no se asuste cuando le vava a sacar el mal. 


Todo lo hasta aqui descrito lo hace el machi o la macM en 
el patiOy en medio de todos los espectadores, los que pare- 
cen que ya se tragan al m6dico, tratando de no perderle una 
sola palabra para tener que con tar (1). 

Unas dos horas antes de concluir la tarde, entraal interior 
de la ruca eon un acompafiaraiento numeroso. 

Sobre el auelo i en el centre de la habitacion, se halla ten- 
dido el enfermo (cutran) en unos cueros. Ramas grucsas de 
canelo, la planta sngrada de los araucanos, se ban plantado 
a la cabecera i a los pies de la cama. En la primera de ellas 
se vc estendido un paftuelo de seda i colgada alguna joya do 
plata de las que usan las mujeres. Son como decoraciones del 
aF'bol de las ceremonias. 

A la derecha e izquierda del enfermo seestienden dosfilas 
de mapuches, conio de diez individuos cada una, sentudos 
con chuecas i pequeflas raraas de canelo en las manos. Otros 
asistentes, algunas mujeres i niilos, ocupan ludistintamente 
los demas si tics de la habitacion. 

A un lado arde ol fuego, en torno del ctial estan .sentadas 
alguna^j mujeres. Ruidosamente se espantan los perroshaciu 
afuera. 

La machi vijila los preparatives. Anda con sus mejores 
trajes i adornos; lleva sobre la cabeza un penacho de plumas 
coloiadas i atados en la mufieca de la mano dereclia unos 
oascabeles. 

Cubre do hojas de canelo el pontro (frazada) con que se 
tapa el enfermo, i a la altura del vientre de este coloca el 
tambor. 

En todas las fisonomias de parientes i amigos no se nota 
la menor seiial de dolor; todos parecen cumplir mecanica- 
mente un formulario i nada mas. 

Al ocultarse el sol tras las montaiias del occidente, princi- 
pia la ceremonia. 

La machi toma el tambor i preludia su canto, a la cabece- 
ra del enfermo i al lado derecho. Al propio tiempo dos j6ve- 


(1) Apuntes del jdven Manuel Mani^uilef. 
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nes acolitos o acompafiantes (Uancafi), tocan sus pitos (pA- 
vAlea). 

Un inapuche, de ordinario viejo i deudo de la machi, &e\e- 
vanta al frente de una fila de los concurrentes. Es el maestro 
de ceremonia e intermediario entre los espiritus i la familia 
del enferrao. Dasele el nombre de dungu madkice o ngechal- 
machive (el que habla o anima a la machi). 

Si'i^ue un segundo canto de raodulacion distinta del ante- 
rior. Todos los de la curacion tienen variantea que sueleu 
escapar al oido de los profanos. La machi se arrodilla vuelta 
hacia el enfermc, sentada sobre los talones. «Vivira, dice, 
con un buen remedio. Si soi buena rwacAi, sanara. Buscareea 
el cerro el remedio mellico] solo paupahuen buscare; .mucl)o 
remedio llanca, mui fuerte remedio. V.encere, dice el gol)er- 
uador de los hombres. Con este tambor leviintarc a mi eu" 
:'ermo> (1). ' 

Los terminos de este canto i de los otros suelen variar se- 
i^un el capricho de las medicas. 

Graiualniente la maga lovanta la.voz, mueve el tambor 
])or encima del enfermo i se'ajita como en un estado de fre- 
nesi. El animador de la machi da voces de orden: los mapu- 
ches, que ban permanecido sentados, se levantan i siguen.el 
compas de los instrumentos, alzando i bajando alteniativa- 
mente las ramas de canelo; cruzan i choc;«n en seguida las 
chuecas sobre el enfermo, i todos gritan: jya, ya, yaaa! Es el 
grito caiacteristico de los araucanos que Uaman avavan^ i se 
produce repitiendo varias veces un golpe con la mano abferta 
en la boca. 

El estrepito, que debe aturdir al enfermo, es una demos- 
tracion de jubilo con que se prepara la llegada del espiritu 
protector. 

Sucede un memento de calma. Ha terminado la primera 
parte de la operacion. Los hombres beben, la machi descansa 
i una mujer seca al fuego el parche del tambor. > 


(1) La musica de este canto, que el autor anot6 eik Angoli selialla 
impresa ein el tomo I dis^u HUioria de la O/mlizaoicm de' Arcmeamia. 
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Despues de este corto intervalo la ceremonia se reanuda. 

La hechicera entona otro canto monotono i acorapasado. 
En el curso de 6ste, un hombre trae un cordero maniatado i 
le hace una leve incision en la gargauta; con la sangre tiflen 
los llancafl la frente del enfermo. 

A falta de este animal, se utiliza con el. mismo objeto un 
gallo. 

Cumplida csta formula, otro breve intervalo. 

La operacion entra a su escena culminante. La operadora 
principia un canto evocador, esta vez acompafiado de la 
danza relijiosa, que ejecuta con los llancafi vueltos hacia 
ella, a pasos cortos, avanzando i retrocediendo alternativa* 
mente, i con raovimientos laterales de eabeza. 

El estr6pito de las chuecas i de los gritos sube poco a poco; 
el aniraador de la medica levanta asimismo la voz. En este 
memento la machi suelta el tambor i se desvanece. Dos hom- 
bres la sujetan de los brazos por la espalda, pues sin esta 
precaucion creen que se fugaria desatentada,enloquecida. En 
tales circunstancias llega el espiritu superior de los arauca- 
nos, llamado hoi Ngtinechen, i toma posesion del cuerpo de 
la ma^hi. 

Estas manifestaciones estraordinarias no so deben, por 
cierto, a una simulacion de los actores del ceremonial. Es un 
case verdadero de hipnosis espontinea. El ruido enervante 
de los instrumentos, el baile jiratorio i desesperado, los mo- 
vimientos laterales de la eabeza i la influencia de imAjenes 
andlogas repetidas con anterioridad, contribuyen a poner a 
la machi en ^xtasis, sin la intervencion de un hipnotizador; 
se sujestiona i encarna un espiritu que momentAneamente 
obrapor ella. 

El animador de la Toachi le pregunta quien ha llegado. 
Responde la medium i nombra algunos cerros conocidos. El 
mismo director de la cereraonia entabla una conversacion 
con el espiritu que ha tornado posesion de la machi. Lo salu- 
da i le ruega que haga el favor de ver al enfermo, de inter 
venir en su curax^ion, sacar el datlo que ha recibido i decir si 
sanarA o morii*&. Da su respuesta el espiritu por intermedia 
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de la poseida i predice 8u mejorfa o su muerte, por haberse 
practicado tarde la curacion i estar ya el veneno pr6ximo al 
corazon. 

A continuacion de este dialogo la maehi se endereza i en- 
tra nuevaraente en accion, siempre en estado de poseida. 
Anda alrededor del enfermo, rocia la cama con una agua 
medicinal que se le pasa, haee sonar febrilmente los casca- 
beles i por liltimo va a colocarse de rodillas al lado del pa- 
ciente. 

Una de las mujeres que le sirve de practicante, futura 
maestra en el oflcio, le pasa una fuente con yerbas remoja- 
das. Ija machi descubre la parte dolorida, la frota con una 
porcion de esas yerbas, le echa hurao de tabaco que saca de 
una cachimba [quitra), i, por liltimo, aplica ahi la boca. Chu- 
pa a continuacion en el punto fumigado i Simula vomitos en 
un plato; se Ueva la mano a la boca i rauestra a los especta- 
dores un gusano u otro cuerpo animal. Repite la estraccion 
varias veces i efectiia una especie de masticacion. En ocasio- 
nes arroja el cuerpo estraido al fuego o uno de los llancafi 
va corriendoa botarlo al rio inmediato sin mirar paraatras. 
La accion esencial de sacar el maleflcio con la boca se 
llama en la lengua Hun, 

Durante esta escenael grito araucano (avavan) se ha re- 
petido con frecuencia, i el animador de la machi la ha esti- 
mulado al exito de la curacion. 

Finalmerite, la, machi lava, lasupuesta heridapor donde ha 
estraido el dafto. Se saca el enfermo a un lecho i continiian 
el canto i el baile alrededor del canelo. Se ejecutan en honor 
del espiritu presente. 

De pronto la machi abandona el tambor i cae por segunda 
vez en 6xtasi8. Un hombre la su jeta. El dungun machife i NgiH- 
nechen o el espiritu que Jo representa, se despiden. La mediwrn 
recobra sus facultades i se da por terminada Ja operacion. 
En algunos lugares baila alguno de los jovenes ayudantes 
(llancafl)j mi6ntras dura la crisis nerviosa de la machi. Sig- 
nifica esta danza agradar al espiritu que la hapenetrado. 


Ha entrado la noche. La jente de la vacindad se retrra para 
continuar al dia siguiente la cereinonia. . 

En efecto, desde mui de maflana se renueva en todos los 
porraenores descrltos. S61o varia la respuesta de NgtHnecheny 
mas categorica en revelar las causas de la enfermedad i su 
desenlace favorable o fatal (1). 

Como se ve, la operacian se ha desarroUado en cuatro 
partes. 

El precio que se paga por un machitun depende en primer 
lugar de la fortuna^ del enfermo i despues de la fama que 
abona a la curandera. Fluctiia entre diez pesos i un animal, 
vaca buei. 

Los efectos de la curacion majicasuelen ser positives. La 
consideracion piiblica de quo goza el majico, la idea de que 
el maleficio persiste o se destruye con su iniervencion, cau- 
san en el encantado excitaeiones intensas que llegan a ser 
verdaderas sujestiones de efectos fisiolojicos. Asi, eleufermo 
quo el encantador declara libre de hechizo, se siente aliviado 
de su mal, si no es en realidad grave; el que recibe la noticia 
de que el veneuo injerido en su organismo hace su marclia 
incontenible hacia el corazon, se desanima, se agrava i des- 
fallece. 

La mcdica a su> vez ha ci'eido en la eficacia de su inter- 
vencion. Sin atribuir importancia a la parte de imposturade 
sus funcioiies, cst.-i convencida del poder sobrenatural que la 
asiste para curar. 

A las curaciones majicas pertenece igualraente una en que 
funciona la lei de la simpatia o del contacto. Un enfermo 
toma en los brazos un animal pcquefio, cotao un corderillo, 
un perro o una gallina, i lo mantiene adherido a su cuerpo 
una o dos horas. Se mata en seguida al animal, que por con- 
tajio ha recibido la enfermedad. Con su muerte, muere tam- 
bien el mal que ha contraido el paciente. Llaman los indios 
peutun este procedimiento. 


(1) Ceremonial presenciado por el autor i sus colaboradores indf- 
jenas. 
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I* 

En este orden de hechos preternaturales puede colocarse 
la singular costumbre araucana del bafio m&jico, antigua- 
mcnte raui en uso i todavia no olvidado. Un indio se bafta a 
intervalo3 durante toda una noche i en la maftana que sigue 
hasta la salida del sol. Por este medio se destruye cualquier 
principio nocivo, fisico o moral, que amenacc al individuo 
(hueda neutun dungun, sacar mala cosa). Con esta practica 
se evitan, pues*, las desgracias en lacasa4 se vive tranquila- 
mente (1). 

Fuera de las curaciones pur encanto, el machismo cuenta 
con recursos empiricos mui variados. Practica una verdade- 
ra cirujia primitiva. Con toscos instrumentos de pedernal o 
hierro cura heridas, sangra, estirpa tumores, sueldalas frac- 
turas de huesos i reduce las luxaciones. 

Sobre todo conoce las propiedades terapeuticas de toda la 
flora indijena. Para cada enferraedad que esta al alcance de 
su observacion insuficiente i rudiraentaria, dispone de una 
planta medicinal con que corabatirla. 

La medicina indijena cuenta, por ultimo, con plantas iob- 
jetos que ejercen accion majica sobre el enfermo. 

Algunas se emplean en asuntos de amor. Asi, una infusion 
del cesped que entre los indijenas se conoce con el nombre 
de pailahue i un liquen llamado ofloquintue, despiertan la sim- 
patia amorosa en favor de una persona. Como estas, hai 
muchas otras yerbas eroticas. 

La coccion de la planta mellicolahuen posee la doble virtud 
de ser afrodisiaca i predisponer a la pederastia. 

No escasean las proliflcas para las mujeres i las ovejas, ni 
tampoco las que orijinan la impotencia en el hombre. 

Una yerba que denominan pillunchuca tiene la rara pro- 
piedad de estimular la intelijencia i los sentidos para robar 
con exito i prevenir accidentes fatales (2). 

Todos estos conocimientos entran en el programa de las 
machis aprendices. En una larga practica de dos i hasta de 


(1) Majia coinprobada por el autor como jeneral. 

(2) Informes del autor. 
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tres ailos, la m6dica maestra las ensefta a conocer enelcam- 
po las yerbas medicinales, las formulas rituales, los cantos i 
la danza en circulo. 

Cuando nada ignoran, se verifica la cereinonia de inicia- 
cion que se llama ngeicurrehuen, Celebrose desde la antigtie- 
dad de este pueblo. 

El jefe de la familia a que pertenece la iniciada ordena los 
preparativos de licores i provisiones de consume. Parientes 
i amigos que no residen en el lugar, reciben aviso oportuno 
de invitacion. 

Desde la vispera del dia fljado comienza a llegar la jente 
al lugar de la cita. 

La machi mayor, la que ha sujerido a la iniciada todos sus 
conociraientos de hechicera, se presenta con varias aprendi- 
ces. A los acompaftantes de su reduccion, agrega las machis 
jovenes a quienes ha enseflado el cirte de los sortilejios. 

El concurso se hace asi numei'oso. 

En un sitio despejado se planta un conelo para el baile 
circular. Como a las cinco de la tarde del dia convenido prin- 
cipia la cereraonia de iniciacion. La inachi i otra que la acom- 
pafta, llevan en el medio a la iniciada (huemachi o ^nachi la- 
quel), Dan una serie de vueltas danzando al son de los tam- 
bores. Acorapaftanlas algunos tocadoresde pitos (pulvulca) i 
a vecesde ^rtt^rMca(instrumento indijena) i cuernos {cullcull\ 

Despues de un intervale en que se descansa, se come i 
bebe, las vueltas se repiten. Concluye con ellas el ritual del 
primer dia. 

En el mismo sitio alojan casi todos los concurrentes; las 
niachli i otros invitados de consideracion, en la ruca de la 
i'amilia. 

En la mafiana siguiente se continiia el ceremonial del ngei- 
currehuen. 

Se repiten el baile i el canto del dia anterior. Al concluir 
una serie de cuatro vueltas, reposan las machis i dan lugar 
a los asistentes para que hagan el consume de la comida i 
los licores preparados para este objeto. 

Al medio dia la ceremonia se prosigue. La danza jiratoria 
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provoca al fin el estado dc extasis de la iniciada. Las ma- 
cMs ie forman circulo, una le toma la cabeza i la que preside 
la ceremonia le tira la lengua con un trapo Colorado 1 la 
traspasa con el alfiler del tupo (prendedor) o con un cuchillo 
pequeflo (catahue, agujereador). Introdiicele acto continue 
en la perforacion una dosis diminuta de una pasta de yer- 
ba. En seguida la introducen las machh a la ruca^ donde 
queda postrada. 

En algunas reducciones se arregla una especie de tol.do 
de canelo oerca del lugar de la ceremonia i ahi se mete a la 
iniciada despues de esta prueba hasta el dia siguiente. Las 
machis suelen tambien morder el corazon de un cordero, 
antes de la escena final. 

Antes de comenzar a ejercer el oficio la machi nueva se 
traslada por algunos meses al domicilio de su maestj-a. 

Suele celebrarse tambien con una fiesta el aniversario de 
la iniciacion. 

Los espiritus perniciosos que combate el machismo, estan 
con mucha frecuencia soraetidos a la esclusiva voluntad de 
un poseedor, que los utilizapara daiiar a quien quiere o pa- 
ra vengarse de sus enemi^os. Esos dueilos de espiritus ma- 
los son los brujos {calcu). Otros hai que poseen la propiedad 
de transformacion personal en seres zoomorficos. 

Desde que el araucano aparece en la historia, la existen- 
cia de los brujos se mueve paralelamente a la suya. 

Las leyendas que corrian en todas las agrupjiciones, los 
documentos de los funcionarios que pesquisaban la hechice- 
ria i el testimonio de autores espafioles, Informan que los 
brujos se reunian en cuevas vijiladas por raonstruosi tenian 
en uso un ceremonial determinado. «No menos temen a los 
calcuSj escribe uno de los liltimos, esto es, las brujas, las cua- 
les por lo que ellos dicen, bailan de dia en las cavernas con 
sus discipulos, llamados por ellos imbunche, que es decir, 
horabres animales, i de noche se transforman en pajaros 
nocturnes, vuelan por el aire, i despiden sus flechas invisi- 
bles contra sus enemigos» (1). 


(1) G6mez do Vidaurrc, Histwiay touio I, pajina 320. 
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Durante la noche, reiinense en esplritu mucho8 hombres i 
mujeres, por lo coraun en cuevas estendidas en el interior 
de I08 cerros i llamadas reni. Proviene este nombre del que 
tuvieron I08 primeros magos, huecuvuye o reni, que vivian 
en cavernas abiertas en los cerros. 

Transform«'ido en al^un animal raitico 9 en pajaro, el espl- 
ritu del brujoatraviesael espacio i lle^a a esos subterraneos 
cuya entrada defiende un monstruo, que es muchas veces 
una serpiente mitiea (thuaivilu). Forman esas cavernas un 
mundo intraterrenal, donde el esplritu recobra su forma fi- 
sica i se entrega asi a todos los pasatiempos de la vida real^ 
como jue^os de chueca, de habas i quechucahue (dado), ca- 
rreras de caballos i consume de licor, que dejenera en orjiaa. 

Cada brujo tiene un compromise de sangre con el esplritu 
nialigno que se ha puesto a su servicio: esta obli^ado a en- 
tregarle pcriodicamente a una persona de. su familia. Para 
exonerarse do esa terrible obligacion, juegan en los reni la 
vida de los parientes. Los ganadores adquieren fama de 
brujos eximios. 

Acuerdanse ahi tambien las venganzas que habran de to- 
marse entre los enemigos de las reducciones, i se practican 
manipulaciones estraflas para aprendera brujo (calcu), Ljis 
victimas preferidas son los ricos (gulmen) i los caciques, 
porque su muerte viene acompafiada de fiestas funerarias; 
los pobres ordinariamente estan exentos de persecuciones. 

Los brujos suministran directamente el maleficio o lo dan 
a otro para que lo use. Se valen del espiritu maligno a su 
servicio para dafiar a las personas (huecufutun). Otrds veces 
poseoi el secrete de fabricar venenos activisimos de partes 
de algunos animales, de plantas i polvos de cementerio o de 
piedras especiales [cuj'a vunapue), que incorporan a las be- 
bidas i nWrnewios {calcutun). 

Machift habiles hai que saben administrar contra-venenos 
eficaces para neutralizar los efectos de un hechizo, cuando 
no se recurre a la ouracion por majia (fnachitun), 

Un mapuche de cierta instruccion, joven que habia estu- 
diado en la tercera preparatoria del liceo de Temuco, encar- 


gaba por carta uno de estos contra-venenos en el siguient^ 
p&rrafo: «H&^anie el favor de encargarrae el remedio que &e 
llama httecufutun l^huen. £3 para hacer desaparecer el espir 
ritu malo invisible, hecho por algunos mapuches calcu, que 
ee introduce i reparte en nuestrocuerpo i lo hace esperimen.- 
tar un dolor raui grande. Tarablen necesito fucun lahuen^ pa 
ra la pana (higado), que ee hincha i causa la muertCy cura- 
luan, piedrecita que se saca del huanaco (calculos) i hiel de 
Cigre, que es bastante araarga i se encarga a la Arjentina. 
Aqui son mui escasas las machijs buenas (1)>. 

Por estos peligros que amcnazan constantemente al arau- 
cano, toma en sus actos diarios roinuciosas precauciones para 
precaverse de asechanzas de enemigos, desconocidos i hasta 
de parientes. Existen individuos reconocidos como- brujos 
{ealcu). Su presencia causa al mapuche un supersticioso pa- 
von no ies recibe jamas nada de comer, i al darles la mano, 
cuida que nmguna particula de su ropa o de su cuerpo que- 
do en su poder. Nunca pasa solo por el frente de su casa. 

El niimoro de brujos q.ue ha existido i existeen la Arauca- 
nia, cs asombroso: los hai en todas partes, de todas edades i 
»de los do3 sexos. 

Hasta el total sometimiento del territorio, los delincuentes 
eonfcROs de brujos seftalados como tales por las ma Ms o 
adivinas, s'lfrian el supliciodel fuego. 

Desde la remota organizacion social hasta los ulcimos dias 
de la indcpendencia araucana, f ue la hechiceria la causa prin- 
cipal de las muertes individuales, choques degrupos i confla- 
graciones de zonas. 

La estensioii de la creencia de los brujos trae evidenteraen- 
te su orijen de los sueilos. Las iniajenes del sueilo presentan 
cierto grade de intelijencia i de juicio que los indios toman 
como acto real en que interviene su espiritu. No alcauzan a 
comprender absolutamente que estos actos psiquicos carecen 
de intelijencia superior i de voluntad libre. Cu6ntanse, pues, 
lo que cada uno ha presenciado i nombran las personda con 


(1) CartA al autor. 
«7 
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qiiienes se ban visto eii los subterr&neos (r^Mt). La credulidad 
popular concluye por dar a todoB esos individuos la repre- 
sentacion de briijos sobre todo si alguiia circunstAncia inad- 
lita los hace sospechosos, como Yivir aislados, habirseles 
muerto sus deudos, etc (1). 

Un j6veii indijona, intclijente normalista^ que no ha podi- 
do desprenderse de la influencia atavica, Bofl6 que habia con- 
currido a una reunion de brujos en un' reni de Quepe, resi- 
deneia de su padre. Entre los asistentes vio a un viejo que 
en el lugar pasaba por brujo. Al dia siguiente bc eneontro 
con 61 i Ic comunico que snbia su asistencia de la nocho an- 
terior a la reunion cinndestina. El viojo le toma la mano, la 
besa i Ic contesta. t^Como supistc?» (2). Hai aqui un caso de 
reciproca sujestion. 

En el curse de esta esposlcion habra podido notarse las 
Vcntajns que oblienen adlvinadores i machu do la ni€«)jia sim- 
patica, la cual se rcaliza por la lei del contacto o tlel conta- 
\\0y que idcntiflca a la persona i los objctos quo hau estado 
juntos a ella, 

Los adivinos exijen, para la eflcacia del procodimicnto, 
objctos que hayan estado en contacto con la persona enfcr- 
nia o el animal pcrdido. 

Un jugador do chucca quo desoa saber cl resultcido de la 
pnrtida, cntre^a el insirumcnto con quo va a jugar (huifio) 
al adivino, quien lo coloea debajo de su cama. Si a iste se 
Ic conpulla sobjc ol caballo quo snidra vcncedor en una ca- 
rrcia, habni que llevarle pcloa del animal i a voces de 
los dos. 

Entre los adivlnaclores hal unos, hombres i mujeres, que 
*fec ocupnn esclusivnmente on asuntoj do amor (dagun, Imcer 
'fel rcmedio para el amor). Ejercen su majla con niucho siji- 


(1) Datos recojidos por cl autor sobre las relaciones de los mnpu- 
ches i los brujos. 

(2) Narr.iJo por el joven mapudie al autor para manifestarle sus 
dudas sobre la no existeneia de los brujos. 


— »59 — ' 

lOy porque kio gozan de popularidad entre los inapuchee; *se 
les mira cori recelo. 

Una mujer que no cuenta con la fidelidad de 8U marido, 
86 traslada a donde la adivina i le lleva algunas prendas 
del traje del infiel. Poneselas aqu^Ila i hace una larga di- 
sertacion acerca de los defectos i maldades de la concubina, 
parangonadolos con las virludes i cualidades recomendables 
de la mujor lejitiraa, que preschcia la cEcena. Usa la ropa 
en feguida elhonibre, se ponetia de las ideas espresadas por 
la adivina, vuelve a eus dcbeics coiiyugales. 

Esta majia tiene vasta aplic«icicn en los enamorados. Su- 
plcn a los objctos que les pertenccen, los pelos del animal 
que mas aprecian (1), 

Se deriva do la n^ajia simp«nlica la costumbre, tan jenerali- 
zada hasta los liltimoa tiompos entre losaraucanos, de coraer 
ciertos micmbros dc les anmiales o paiticulas de ellos para 
asimilarEO sus cualidalidadcs. 

La raededura dc hueso de Icon melido dcbajo de la piel, 
en el cucUo, los hombros o los brazos, les comunicaba los 
liabitos, la fucrza i ast:icia del leniible carnicero, Los que 
llcvabnn cste encanto (catantecun) muliiplicnban su valor. 
Eran gucrrcros audacos que se nietian en las filas enemigas 
i causnban destrozos en ellas. So hacian igualmento buenos 
iadrones, porqiio adquirian la cnutelosa atencion del Icon 
para acercarsc a la jaresa i evitar los peligros. '*' 

Los jugadorcs de eliueca laian unas'deavos de rapifla i se 
mctian un poco do cso polvd en la piel do un brazo (catan 
lipan). Asi como esas aves raptoras tomaban al vueio a los 
pajnriilos, cUos quedaban Aptos para hacer lo mismo con la 
bola del juego de chucca. 

Tanto conio a csios, temian losindios a una clase de avcn- 
turcros i valehtones invencihics e invulvenerables (langem- 
chive), que rccibian de un espiritu nialigno su poder dc resis- 
tencia sobrcnatural (2), 


(1) Majia hallada por el alitor en siis investigaciones; mui jenerali- 
«ada. . ' : . . , 

(2) V^ase el capitulo I/echoS' criminosos i penas. 
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El contacto con residues de ciertos animales comunica 
tambicn al m:ipuche algunas propiodades fisiolojicas dc que 
eatA privado. Tal sucode con la frotacion en Vcirias partes 
del cuerpo de los organos jenitalcs calcinados del huillin 
(Ijutra Huidobra), que tienen la virtud de renovai* en los an- 
cianos L'ls fuerzas jenerativas. 

Neutralizaban los efectos de la mordedura del latrodectUB 
formidabilis (araAa de rabo Colorado), comiendo una parte 
del mismo. 

En la nmjia simp&tiea habria que buscar la csplicaci6n 
dc numcrosas supersUciones que tuvieron los indios i tienen 
todavia. 

Asi, 80 negaban a retratarse para no dejar en podor de 
otro su tigura^ por medio de la cual se podia obrar <'.ontra el 
orijinal. La inscripcion de un nombre suministraba asimis- 
mo un medio de sujetar majicamente al titular a la voluntad 
de una persona. 

Para no esponei'se a maleficios poligrosos, quo solian traer 
la muerte, hasta hace mui poco tiempo losaraucanos se no 
gaban abautizarse^ negativa que los mlsionoros atribuian a 
la tenacidad del indio para permanecer infiel como sus ma- 
yores. 

Dejando en poder de enemigos o estraftos prendas de ves- 
tir o pariiculas del cuerpo, se corre ol peligro do c-^ponerse 
a los peores maleficios. Varlas hebras de cabello, por ejera- 
plo, colocalos entre dos palos que el vientohaco restregarse 
(ataimamUbll )^ producen al duefto doiorea de cabeza, ruidos i 
a voces enajenacion mental. 

Si un picaflor (pingii la) lleva los cabellos a su nido, la 
persona a quien pertenecen queda espuesta a morir ahorca- 
da. El proceso mental es mui simple: el mapuche ha solido 
encontrar muertas e^tas ave?.ill.is (Eustephanus galeritus), 
col^radas de una pequefla rami. Por contacto con el cabollo, 
comunican a la persona este modo de morir, semojante al 
suicidio del indio, particularmente de la mujer, que se abor 
ca en los Arboles. 

Los araucanos disponen de abundantes amuletos u objetoa 
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que preservan de las influencias maleficiarias. Piedras de 
forma i color especiales componen el mayor niimero. Unas 
se colocan en los tambores de las mackis i otras Uevan con- 
sigo los indios para viajar. 

No escasean tarapoco los talismanes u objetos m&jicos que 
coraunican el bien. De ordinario son piedras negras o de 
pedernal trasparente. Los indios las entierran en el corral 
para conseguir la reproduccion de los animales i evitar su 
p6rdida, o bien las guardan en el granero para prolongar la 
duracion de los cereales. Amuletos i talismanes no contienen 
espiritus sino virtudes majicas. 

La majia primitiva, que se mantuvo en la Araucania por 
tradicion, no ha muerto, pues, al presente bajo el influjo de 
la cultura que la raza superior ha comunicado a la inferior; 
sigue aplicandose a muchos actos privados i piiblicos; solo 
van cambiando los detalles del procedimiento. 

Al contrario, algunos mitos araucanos, creencias de bru- 
jos i de sucilos, en su forma indijena, i practicas de la majia 
simpatica, han arraigado en la poblacion nacioiial particni- 
larmente en la de los campos. 


CAPITULO XII. 
Representacion colectiva de la itmerte. 

Entierro provisorio en los siglos XVH i XVIII. — El priiuor eiitlerro 
on la actiialidad.— La aiitopsia del cadaver, -Atenciones con el 
muei'to en el period o de espera de las se^undas exequias. — Las 
materias pntridas. — Duraeion del periodo ile espera. — Invitacio- 
ues para el entierro final. — El ataud.— Llegada de los invitados 
— La cerenionia final de la actualidad. — El ritual anti^no. — Lu- 
frares de sepultaeion en la antigiiedad. — !Modos de sepultacion. 
- -Los enterratorios niodernos.-Viaje del alma a la mansion de 
los muertos. — Ubieacion de la tierra de los muertos en las agni- 
paei-^nes modernas i en las antioruas. — Residencia de las almas 
de los brujos.- La vida de ultra tumba. — MetamoHosis definiti- 
va de las almas, eoncebidas4)or los mapuclies de hoi. 

Costurabre inmeraorial ha sido entre los araucanos^ con- 
servada hasta hoi mismo, no transpoi-tar inmediatamente ol 
cadaver a su sepultura definitiva. Esta traslacion se efectua 
ba despues de haber permanecido algun tierapo en la easa. 

La influencia de la civilizacion i las prohibiciones dictadas 
por razon de hijiene por las autoindades en estos lUtimos 
alios, han puesto atajo a esta practica del ritual funerario 
indijena; pero no en las agrupaciones aisladas o distantes de 
centros poblados. 

Indicios irref utables de esta practica se hallan en algunas 
eferencias de I03 cronistas, las que prueban que estaba en 
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U80 eii el siglo XVIL Uno de ellos dice, hablando de un en- 
tierro que presencio, que despues de vestir al muerto se le 
coloco sobre unas andas, enramadas con hojas de laurel i de 
carielo (1). Segun el gramatico Febres, se llamaba este apa- 
rato pilluay. 

En el siglo XVIII aparece perfectamente definido el pri- 
mer entierro. El jesuita Gomez de Vidaurre consigna este 
pasaje: «Las mujeres lo visten despues con sus raejores ves- 
tidos i joyas 1 lo colocan sobre un tdmulo alto que llaman 
pillay i segun el sexo le ponen sus armas o instrumontos 
femeniles con algQna cosa de comer: en este estado queda 
echo talvez veinte dlas basta que se juntan todos los pa- 
rientes* (2). 

Otro escritor dio la noticia de que el cadiiver se encerra- 
ba entre dos maderos i se colgaba en la casa frente al 
fuego (3). 

El ritual funerario de la actualidad, mas que los dutos va- 
gos o dcmasiado concisos de los cronistas, dara a conocer 
mejor el doble entierro araucano, provisorio i final. 

Tan pronto como fallece algun individuo, rodean el cada- 
ver los deudos i prorrumpen en Uanto i lamentaciones. En 
seguida lo visten con su mejor ropa i vuelven a dejarlo so- 
bre su caraa. En algunos lugares bailaban el cuerpo antigua- 
mente, deiramandolo can tares de agua antes de vestirlo. 

Colgados del tecbo de la habitacion hai constantemente 
unas zarandas de colihues (Cbusquea quila) que denominan 
llar^ffL Se baja una, se tiende en ella al dif unto envuelto en 
pieles o en un colchon; se rodea de provisiones, como carne, 
harina, manzanas i mudai (licor); se le echa encima sus pie- 
zas de vestir. For liltimosesuspende i seamarraa las vigas, 
mas menos cerca del fuego. Algunas familias colocan el 
muerto fuera de la casa, en una enramada especial. 

Este aparato fiinebre se llama en las reducciones del nor- 
te pillhuai i en las del Bur pillai. 


(1) Niinez de Pineda i Baseiinaii, Cautiveriu feliz. 

(2) Historia, tomo I, paj. 321. 

(3) Usaiiro Martinez, ha ccvdaf^ en campafia. 
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TodoB estos pormenores constituyen, 
pue8, una primera inhumacion, fija i com- 
pletamente precisa. 

En la Altima 6poca de la Araucania in- 
dependiente se daba aun mas solemnidad 
a eete primer entierro. Un escritor de 
ese tiempo suministra las siguientes no- 
ticias: «En el patio de la casa ponen dos 
o cuatro caballos ensillados con las roe- 
jo]*e8 monturas, adomadas con cascabeles 
i campanillas que penden de los mandi- 
les i collares. Estos caballos saltacanes, 
que llaman los indios, o bailarines, que 
dicen en la frontera, estan a disposicion 
de otros tantos jinetes, vestidos de gala, 
que los montan cada media hora para 
hacerle los honores al muerto. En f rente 
de la casa, a distancia de un cuarto de 
cuadra, estkn dieciseis jinetes armados 
para el mismo fin. Cada media hora mon- 
tan sus respectivos caballos i se divlden 
en cuatro partidas: la primera de vanguar- 
dia emprende su marcha a gran galope, i 
abriendose en sus filas lo suflciente para 
blandir sus armas, tira cortes i estocadas 
en todas direcciones, dando vuelta de esta 
manera alrededor de la casa. Esta mis- 
ma operacion ejecutan las de retaguar- 
dia hasta que vuelven a ocupar su pri- 
mera posicion. 

Estas evoluciones tienen por objeto 
ale jar el espiritu maligno, i por eso es Fig. 33.— Represen- 
que, para ahuyentarlo. van gritando du- 
rante la carrera: jamuge huecuvuf, — ;f uera 
diablo! 

Entran en seguida los jinetes de los caballos bailarines; les 
wmtan \ los caballos empiezan a levantar i dejar caer las 


taoion de caoiqae 
muerto. 
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manos al compas de la entonacion: asi van retrocediendo 
hasta Unas doce o mas varos, desde cuya distancia los hacen 
avanzar de nuevo para repetir la misma operacion por es- 
pacio de euatro veces. Esta ceremonia tiene por objeto re* 
cordarle al muerto los buenos ratos que paso en esos caba- 
llos» (1). 

A los tres dias de la defuncion, por lo coraun, se practica 
en el cad&ver una manipulacion que podria Uamarse autop- 
sia, en particular con los caciques i personas de considera- 
cion. 

Ha sido una practica nunca abandonada por los arau 
canos. 

Habia individuos diestros en abrir el abdomen a cuchillo 
para estraer la veji«ca do la hiel, calciiiar algunoa residues 
en un plato de prreda i determinar la clase de veneno que 
habia causado la muerte. 

Llamaronse estos operadores en la lengua antigua cupove 
i la operacion cdpon. 

Durante el siglo XIX se operaba de esta manera. Baj Aba- 
se al suelo al pillhuaL El oporador hacia dos tajos en cruz 
en la parte superior del ab iom'^n, hacia el lado dorecho; al 
gunos ayudantes, cu.itro de ordinario, levantiban la piel i el 
diafragma con unosgarfios do madora llarnados quil paihue. 
El manipulador principal rompia con el mismo cucliillo la 
vejiga de la hiel i con una cuch.ira de m idora estraia una 
porcion de la bilia i la vaciaba en el plato qie se tenia de 
antemano al fuego. 

Al poco rate alzaba el plato, rejistiaba cuidadosamente su 
contenido i, pou fin, decia la clase de veneno que se presen 
taba a su vista. 

Los miembros de la familia se hallaban presentes i des^ 
pues de esta declaracion hacian las con jeturas consiguientes. 

Hai seis clases de venenos (vufiapue): bianco (Ugvuftapue), 
azul (calvuvunapuejj negro (curevufiapue), amarillo (cJiodvu-^ 


(1) Ruiz de Aldea, Los araucanos i 8U8 costumbres. 
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fiapue\ Colorado (quelivuflaptie)^ solido o espeso (curavu* 
fiapue). 

El operador se llama hoi cupolave o nialelchet'e i la opera- 
cion, maluon. 

En las reducciones del sur no se calcina las bills. El mani- 
pulador estrae la vejiga, la exhibe a los espectadores i dice: 
•jMIrenla! le dieron veneno en lacarne» (o en otra coraida). 

Cuando llega a la casa este pei'sonaje i va a principiar su 
tarea, el jefe de la familia haee esta prevencion: «Cuiden 
que los nitlos no entren, porque es inalo cuando miran* (1). • 

Se encuentra hasta el presente completamente jeneraliza- 
da en todas las secciones de la raza, la opinion de que el 
alma queda inmediata al cadaver desde la muerte hasta la 
ceremonia final, S61o despues de las segundas exequias po- 
dia penetrar al pais de los muertos. 

Por lo tantO; se cousidera cl dif unto como si estuviese aun 
vivo i se le rodea de las atenciones posibles: se le renueva 
la comida i se le habla. Cuando los hombres beben licor, 
derraman un poco frente de el i le dicen: «Coine con noso- 
tros». Se ensilla su caballo todos los dias i se deja cerca de 
la casa por si el espiritu desea salir (2l 

Se evita asimismo la intervencion de los malos espiritus, 
a cuyos ataques esta particularmente espuosto el cad&ver . 

Esta solicitud no escluye un sentimiento de temor por el 
muerto, que aparece revestido de cierto poder majico. Nadie 
se atreve a raanosearlo irrespetuosamente, porque corre el 
peligro de ser victima de alguna desgracia. No solamente el 
cuerpo es objeto tabuado, sino tambien los muobles i la ropa 
qu€ han recibido su contacto material; participan de su vir- 
tud nociva. Ningun mapuche se atreve a usar las prendas 
sobrantes de un muerto. Suele venderlas en otras reduccio- 
nes apartadas de la suya. 

No ae hallan rastros por ahora entre los araucanos de que 
entrase para la realizacion del rito final la obligacion de es- 


(1) Apuntcs hechos con indies de Cholchol i otras reducciones. 

(2) Apuntes hechos con indios de Cholchol. 
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perar que la descomposicion cadav6rica se verificara, como 
ha sucedido en otros pueblos no civilizados. 

Las niaterias putridas no producian a los moradores dela 
casa ninguna sensacion desagradable, a causa quizas de la 
costumbre o de la deflcieneia olfativa de la raza. 

Con todo, ha debido ser la necesidad de disminuir la inten- 
sidad de la putiefaecion o de neutralizar sus efeetos sinies- 
tros, cl orijen de la costumbre de colocar el muerto, en las 
secciones del norte i de la costa, afuera de la vivienda o en 
el interior; pero en el huampti^ bien embreado en sus inters- 
ticios* 

El periodo de espera que media entre el primer entierro i 
la ceremonia final, tiene una duracion variable, que fluctiia 
entre uno i tres mescs. Sobre todo se prolonga en las agru- 
paciones aisladas; pues en las cercanas a centres poblados, 
las autoridades han limitado el plazo a oeho dias (1). 

Depende del tiompo quo la familia necosita para la prepa- 
racion de la fiesta terminal. Han dado siempre los arauca- 
nos a esta reunion, particulnrmente cuando se trata de un 
cacique o de alguno de sus deudoa inmodiatos o ricos, una 
importancia estrema. Se requieren, por consiguiente, prepa- 
ratives laboriosos: juntar provisioncs, raatar animaJes, fa- 
bricar licores. 

No se practicaba la doble ceremonia con los cadaveres de 
los' pArvulos i niilos de poca edad; la muerte de estos era un 
fenomeno infra-social, que dejaba indiferente a la comu- 
nidad. 

Eppecialmente euando la muerlc ocurre en invierno 6 pri- 
mavera, se aplaza la ceremonia para la estacion de las co- 
sechas, a fin de poderreunir dinero para la compra de vino 
i las especies de consume indispensables. 
• Como esta ceremonia tenia el caracter de colectiva, los 
parientes contribuian a darle solemnidad ayudando con al- 
gunas provisioncs a los dueftos del duelou 

Se dirijen, ^ot liltimo, citaciones a Jos parientes que resi- 


(1) Por circular del Ministerio de Colonizacion, 1905. 




mm 



— 269 — 

den lejos del grupo, a los amigos i vecinos. El miembro mas 
caracterizado de la familia que preside el duelo, habla en 
estos t^rminos a sua subordinados acerca del particular. 
«Tienen que ir a dar a conocer los deseos del duefio del 
muerto, de toda la familia. Todos deben saberlo. Si no saben 
pueden enojarse, pueden decir: «(?Por que sera que no nos 
vienen a dar a conocer?» (el duelo). Un mensajero [htisrquen) 
tiene que ir znafiana» (1). 

Cuando las condiciones de la segunda ceremonia se ban 
cumplido, se procede al arreglo del ataud. Se ahueca un 
txonco de irbol para colocar dentro el caddver. Otro made- 
ro, tambien ahuecado, sirve de cubierta. Todo el ataud se 
llama httampu (canoa); el trozo destinado a recibir el cuerpo 
tiene el nombre de huampu la (canoa para muerto^, i la tapa, 
tacu huampu (canoa para cubierta). 

Este requisito se curaplia sobre todo en las agrupaciones 
del.sur, donde se acostumbraba dejar por mas tierapo el ca- 
d&ver dentro de la casa; pero en las del norte, el huampu se 
preparaba luego despues de la rauerte, porque a los diez 
veinte dias el cuerpo se guardaba en el i se dejaba, herm6- 
ticamente cerrado, o en el suelo o suspendido de las vigas 
frente al f uego. 

. Desde el dia anterior al de la ceremonia final, comienzan 
a Uegar los invitados a la casa. El que preside el duelo ha. 
bla asi a los suyos: «Hoi va a ser la vispera de la fiesta del 
muerto. Esta noche van a toraar los forasteros, hombres i 
mujeres. No lloren las raujeres. Ya tiene que irse a la tierra 
de los muertos. Tienen que ensillarle el caballo toda la no- 
che; tenemos que matar ese caballo. Hai que llevarle comida 
al muerto i todas sus prendas» (2). 

El dia de las exequias finales, por la maflana, se desata el 
pillai o llangi i cuatro hombres lo conducen a un campo 


(1) De una relacion en mapuche sobre el entierro escrita para el 
aator por el j(Sveti indfjena Ramon Manquian. 

(2) Relacion de Manqnian. 
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abiei'to proximo a la casa i no distante del enterratorio.' EI 
ataud se traslada en carreta al mismo sitio. 

Los conductores del cad&ver plantan cuatro varas i de 
ellas suspenden el pillai, A la cabecera se planta una cruz o 
la figura indijena {adentu mamul), Afirmada sobre esta se co- 
loca una larga quila (Chusquea quila) con una pequefla ban- 
dera blanca. 

Horabres i raujeres de la familia trasladan todas las vian- 
das. Las liltimas encienden varias fogatas i dan principio a 
la confeccion de la comida, de diversas clases i principal- 
raente de carne asada. i 

Los convidados van llegando. Las mujercs se sientan cer- 
ca del pillai f onnando circulo. Mas atras, con un claro como 
de doce metres, se sitiian los hombres, montados i en gru- 
pos que indican que pertenecen a las familias distintas. En 
cada uno se destaca la figura de un indijena, que es el 
jefe. 

Estos grupos se colocan por lo jeneral en la misma orien- 
tacion del lugar de que proceden. Por eso se conoce al Ue- 
gar a un entierro la direccion de las casas de los caciques 
invitados. 

Cuando se calcula que no Uega mas jente, el miembrn mas 
importante de la familia sube a su caballo, toma la bandera 
i, acorapailado de los parientes varones, da algunas vueltas 
por el espacio en claro entre las mujeres i los invitados. Este 
movimiento jiratorio, bastante rapido, se llama avuin, Todos 
gritan: t Ya, ya, yaaaa! Este acto tiene por objeto ahuyentar 
los espiritus nocivos que se encuentren cerca del dif unto. 

Una vez que se concluye, el circulo de jinetes indijenas se 
desmonta i se sienta en el suelo. La familia que dirije el 
duelo principia a repartir carne, f uentes de comida, pan i 
cantaros de licor. 

Todos los miembros de la familia del duelo tienen la obli- 
gacion de dar de comer a los invitados; estos por su parte 
deben tener mui presente la clase de carne que se les da, 
pues al recibirla contraen el compromise de devolverla en 
la primera fiesta que haya en su tierra. 
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Despues de esta comidS, todos suben otra vez a sua caba- 
llos. El que preside la cereraonia, toma de nuevo la bandera, 
se la pasa a un cacique i le ruega repetir el acto de la vuel- 
ta con 8U jente. Sucesivamente van haciendo lo mismo loa 
demas caciques. 

Suelen acorapaftarse estas vueltas con el ruido de las trtC- 
frucas (instrumento musical), tarabores i pitos. 

Concluido este detalle del ceremonial, la familia del duelo 
pasa a saludar a todos los invitados, uno por uno i en pro- 
iongado. coloquio de agradecimiento. 
' Queda el acto esehcial de estas segundas exequias: la tras- 
iacion del muerto al enterratorio (eltun).. 

Toda la ceremonia del entierro se llama duun i la liltima 
parte, rengal luun (rengal, enterrado). 

Efectiiase la traslacion al decliuar la tarde de este mismo 
dia i en ocasiones al siguiente. 

Antes de partir, algunos oradores (hueupive), se colocan a 
la cabecera i a los pies del difunto i hablan de las virtudes 
i antepasados del estinto. Han de ser hombres de edad i en 
posesion de los antecedentes jenealojicos de la familia. 

Una parte de la concurrencia se dirije procesionalmonte 
al cementerio. 

Cuatro indijenas conducen en hombros el feretro (pillal). 
En una carreta se trasporta el ataud (huampu). 

Las mujeres de la familia lloran desde este memento has- 
ta que el cadAver desciende a la fosa. Lo hacen todavia de 
la manera de que dan cuenta los cronistas (1). Es un llanto 
cantado en una escala que se desarroUa de las notas altas a 
las bajas i vice versa. No se conoce entre las indias el llanto 
de sollozos, propio de los pueblos civilizados. 

El concierto de lamentaciones (2) de las mujeres alrededor 
del muerto no es i^nicamente una pr&ctica fiinebre, sino una 
serie de maldiciones contra el matador, majicamente efica- 


(1) Ovalle, Histdrica relacion, paj. 70. 

(2) Se ha informado al autor que entre el llanto de las iudias se in- 
tercalan frases imprecativas contra el autor de la inuerte, del envene- 
nador. 
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ce8 en algunas ocasiones; la venganza toma esta forma a 
falta de otra mas positiva. 

Abre la marcha el jefe del duelo, a caballo i bandera en 
mano. Siguenlo las mujeres a pie i grupos revueltos de los 
dos sexos en seguida. 

Hasta hace pocos aflos, en esta parte del ceremonial i en 
las anteriores, desempeilaban papel importante indios mon- 
tados en caballos con cascabeles i abigarradamente enjaeza- 
dos {amelcahuellu). 

EI acompafiamiento Ilega a un hoyo que de antemano se 
tiene cavado. Un mapuche desciende al fondo. Otros ama- 
rran la mitad inferior del ataud i lo bajan. Luego despues se 
ata con un lazo el cadaver i desde arriba se le deja caer sua- 
vemente.sobre el ataud. El mapuche cubre el cuerpo con 
mantas i lamas; a los lados, dentro i fuera de la canoa, colo- 
ca algunos comestibles, cantaros con licor, frenos, espuelas, 
etc. Son loc vestidos, las provisiones i litiles para el largo 
viaje que el alma debe emprender. 

Por liltimo, se hace ba jar la tapa del ataud de raanera que 
cubra el cadaver. Se derrama un poco de vino sobre este 
sarcofago. Sale el mapuche i varios hombres llenan el hoyo 
con tierra. Inmediatamente o despues se planta una cruz o 
alguno de los simbolos indijenas i suele cubrirse la fosa con 
otra canoa invertida, especie de tiimulo que tiene el nombre 
de lifco. 

Practica recien abandonada ha sido enterrar un caballo 
muerto en la sepultura o colgarlo ya entero, ya en partes^ 
como la cabeza la piel, en un palo horizontal sostenido en 
otros dos verticales. Tambien se le dejaban en otros tiem- 
pos sus armas, especialmente la lanza. 

La concurrencia va a incorporarse al concurso de invita- 
dos al duelo cuando se da por terminado el liltirao detalle del 
ceremonial. . 

La fiesta continua hasta que se consumen las provisiones 
i ellicor, a voces hasta tres dias despues del entierro. 

Los raiembros de la familia abandonan el aspecto triste 
que habian tornado i participan de la alegria i libaciones je- 
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nerales. Al fin i al cabo, tienen la conviccion de que, con 
las liltimas exequias, el alma ha salido del aislamiento que 
sigue a la muerte i va en viaje a reunirse a sus antepasados. 
Asi, bien examinado el ritual, el segundo duelo no es un 
simple cambio de lugar, sino una transf ormaeion ben^fica en 
la condicion del difunto. 

Segun la version de los cronistas, el ritual del entierro de- 
finitive ha ido variando en algunos detalles en las distin- 
tas epocas, aunque no en el fondo. En los siglos XVI i XVII 
se mataba una «oveja de la tierra» (hueque) en la raisma 
sepultura i en sus alrededores, estando sentados los caci- 
ques, se efectuaba el consume del licor i las provisiones. El 
llanto no estaba circunscrito a las mujeres i parientes, sino 
a todos a la mayoria de los acompailantes. 

En el, Ceremonial no intervenian jinetes; todos asistian a 
pie. Los caballos flguraban imicamente como bestias de 
carga. 

En la sepultura se dejaba un fuego encendido, que se 
mantenia hasta por un alio, uso que no seperpetuo. 

Tampoco se trasmitieron a las jeneraciones posteriores 
Unas exequias conmemorativas que se realizaban al aflo de 
la inhumacion. Juntabase los parientes en la sepultura, so- 
bre la cual mataban animales i derramaban la sangre para 
que tuviese el enterrado que comer. Jiraban alrededor de la 
tumba derramando cantaros de chicha sobre ella i contan 
dole al muerto las novedades de la tierra, desdc su partida. 
Renovaban las provisiones i el licor i lo abandonaban para 
siempre (1). 

En el trayecto de la casa al cementerio una mujer iba 
arrojando rescoldo por el camino que seguia el muerto, para 
que el alma no se volviera a la casa. Indica tal uso una 
prueba evidente de que la presencia del espiritu imponia a 
los vivos la carga onerosa de proveor a sus necesidades. 

En la segunda mitad del siglo XVIII se mezclaban al 
concurso fiinebre algunos jinetes. «Dos jovenes a caballo, 


(1) Resales, Historian tomo 1, \)Aj. 164. 
18 


corriendo a rienda suelta, preceden el acompaflamiento». 
( 1 ) Eq el siglo siguiente concurren al duelo prilicipalmente 
individuo8 montadoB. Para hacer mas suntuosa la fiesta, se 
engalanan algunas cabalgaduras i se les cuelgan cascabeles 
detalle que va cayendo en olvido al presente. 

Lo que no se ha abandonado hasta el dia, desde epocas in- 
memoriales, ba sido la relacion de m^ritos i la jenealojia 
del muerto, hecha en el momento de la sepultacion. Loscro- 
nistas llamaron esta relacion « romances particulares» (2). 
Despues se denomino coyagtun (hablar enf4ticamente en 
una reunion) i por liltimo hueupin (diseurso, relacion). 

Cuando llegaron los espafloles i aun despues de la con- 
quista, las tumbas de los caciques se colocaban en los ce- 
rros o en lugares destinados a las reuniones, donde se halla- 
ba plantado el rehue^ para que recibieran la chicha i loa 
comestibles que les ofrendaban sus descendientes. 

El resto de los individuos que no investian autoridad de- 
bieron ser depositados en las alturas o faldas vecinaR, en si- 
tios mas o m^nos separados, a juzgar por los restos de pe- 
dernal, de alfareria i huesos que se ban cncontrado en 
algunos parajes. Se Uaraaban estos enterratorios puullil (de 
puiilli, loma, palabra anticuada). 

Con anterioridad a la conquista espaHola, los cadaveres 
no recibian propiamente sepultura sino que eran colocados 
Bobre el suelo i cubiertos de tierra i piedras hasta formar 
una especie de tiimulo. Envolvianlos en cueroso cortezasde 
drboles i los ponian en cuclillas en el sitio donde quedaban 
definitivamente cubiertos por las piedras. 

A esta costumbre sucedio la de sepultar los muertos en 
hoyos mui superficiales, sobre los cuales se arreglaba el 
monticule. El cadaver iba colocado dentro de dos troncos es- 
cavados, que se atravesaban tambien «entre dos arboles 
juntos fuertes horcones» (3). 


(1) Molina, Compendio, pjij. 172. 

(2) Rosalos, Ilistorlaj toino I, pjij. 164. 

(8) Gonzalez do Najera, Reparo de la guerra de Chile, p>lj. 50- 
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Antes de la ocupacion definitiva de la Araucania por el 
ejercito chileno, se veian aun estas sepulturas en muchos lu- 
gares del centro i del este. «Los panteones araucanos se dia- 
tinguen por unos pequefios promontories de piedraS; ramas 
i troncos de arboles, puestos en forma de cruces, para evi- 
tar quelos animales estraigan los cadaveres» (1). 

Despues de la ocupacion quedaban todavia numerosos 
tiimulos de piedra en las reducciones de las dos faldas de 
Nahuelbuta, particularmente en las hoyas de los rios Puren 
i Lumaco. 

Los pasajes de los cronistas sobre ritos funerarios i los 
restos humanoS; pertenecientes a las sepulturas mas anti- 
guas que se ban encontrado en el territorio araucano, de. 
muestran que el ataud de troncos de roble no se uso antes 
de la conquista espaflola. 

En cambio, los trabajos agricolas practicados en faldas i 
alturas, ban sacado a la superficie del suelo grandes oUas 
de arcilla o tinajas anchas en su base i progresivamente an- 
gostas hacia arriba, con una tapa sobrepuesta. Contienen 
estas vasijas alguuos restos del cucipo, que indican sin lu- 
gar a duda que el cadaver entero o destrozado, o Vjien los 
huesos ban sido colocados antes de la coccion dentro de esta 
urna primitiva (2). 

No puede dudarse tampoco que los araucanos tomaron tal 
practica, que recuerdan por tradiccion algunosindios, de las 
agrupaciones del norte, sometidos directamente a la influen- 
cia peruana. 

Los indios aprendieron de los espaftoles la sepultacion a 
la usanza europea, esto es, del cada/er estirado i puesto en 
ataud, a estrechar mas sus enterratorios i a poner en ellos 
cruces catolicas, figuras de hombre o mujer {chemamuU), 
toscamente labradas en madera, i simbolos diversos, cuya 
significacion no comprenden los mapuches actuales. 


(1) Ruiz Aldea, 1^8 araucanos i sua Costurtibres. 

(2) Ejemplares examinados por el autor en las provincias de Ma- 
lleco i Can tin. 
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Eatos cementerios tienen el norabre de elfun. 

En cada reduccion existe uno. Los do la rnisma sangre 
deben enterrarse en el. 

Los enterratorios son lugares que inspiran un relijioso 
respeto a los araucanos, porque nhi reposan en coraun varias 
joneraciones de antepasados i porque entre los vivos i los 
muertos no se rompen los lazos de union; unos i otros tienen 
que vivir cerca para que se efectiie un cambio constante de 
buenos oflcios. 

Por eso una farailia creeria faltar a un deber primordial 
sepultar el cadaver de un deudo en otro recinto que no fue- 
se el enterratorio del grupo. Cuando ocurre una defuncion, 
el araucano va hoi coraunmente a la oficina del rejistro civil 
a practicar la inscripcion, pero nunca al cementerio de la 
comuna. 

Los cementerios indijenas se inauguran con una fiesta [hue 
eltiin^ cementerio nuevo), mui raras por cuanco solo se efec- 
tuaban por la instalacion do una familia en un nuevo lugar. 

Por ningun motive las tumbas pueden jamas ser destrui- 
das ni carabiadas. 

El indio se muestra mui solicito on el cuidado de las turn, 
bas de sus mayores, profanadns desde la dominacion espa- 
ilola hasta la republica por los buscadores de entierros. Es. 
tas profanaciones exasperaban al araucano i ahondaban su 
rencor prof undo a la raza antagonica. 

El acceso del alma a la mansion de los muertos no ocurria 
a continuacion del entierro final. Tenia que emprender un 
largo viaje al traves del mar, por una via sembrada de todo 
jenero de peligros. 

Los datos de los cronistas acerca de la idea que los indios 
tenian de la ubicacion del mundo de los muertos, no son uni- 
formes ni bastante claros. 

Una observacion persistente sobre esta materia en todos 
losramales de la raza, conduce a la conclusion de que lag 
agrupaciones de la costa i del centre sitiian actualmente la 
mansion comun de las almas (amuchimaihue^ tierra de la 
despedida) al otro lado del mar, en una isla. 
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Ell las tribus del este creen situada la tierra de los rauer- 
tos tras la cordillera de los Andes. Aun suponeii los indioa 
andiiios, seguramente los que resident mui al oriente, que las 
almas penetran al interior de los voleanes. Hai numerosas 
tradicior.es que comprueban esta situacion de la inorada 
futura. 

La coraunicacion de los indios de distintas rejiones i el 
cambio de resideucia de rauchos, que no se preocupan de 
modificar el concepto heredadode laotra vidacuando llegan 
al ultimo lugar, ban contribuido a producir la confusion aeer- 
ca de este particular. 

El hecho fljo, universalmente aceptado en la raza, es que 
hai otra tieri'a mapuche. 

En muchas agrupaciones del poniente i del centre corre la 
siguiente leyenda: las almas llegan a la orilla del mar, a un 
paraje donde hai una barranca mui alta i cortada a pique; 
abajo bulle el mar en una hondura profunda. Ijlaman a gri- 
tos al trempUcahue (especie de lanchero) con estas palabras: 
€Nontupagaen, trempUcahue yem!» (venga a pasarrae). Llega 
i se emprende el viaje, e*puestos a riesgos inminentos. Las 
almas de los muertoi del lovante reallzan el paso de la cor- 
dillera a caballo i a pie la ascension de los voleanes. 

Talve/j cncre los araucanos que conocieron los cronistas, 
las ideas sobre la mansion uUraterrenal eran tan confusas 
como hoi. 

Lo que consignan detcrminadamente estos escritores e 
que unos indios situaban el lugar de la vida futura al lado 
opuesto del oceano i otros hacia el este de la cordillera de 
los Andci. Hai, pucs, una perfecta conformidad entre lo que 
croyoron las antiguas agrupacdones i lo que han creido las 
modernas. 

Uno de los cronistas recojio probablcmente de alguna de 
las tribus de la costa una de las mucliris tradiciones que, 
como ahora, corren entre los indios acerca de la otra vida. 
Los de»nas escritores fueron rcpitiendola. Tal fue la tradicion 
de que inmediatamente de sepultado el cadaver llegaba el 
alma a la orilla del mar i una vieja transform ida en ballena 
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llaraada trempilcahuey la conducia a la otra banda. Antes de 
Uegar al t6rmlno del viaje, habia un paso estrecho que viji- 
laba otra vieja, a la cual se pagaba una contribucion de 
pasaje, i en su defecto ella le arrancaba un ojo al viajero. 

El indio, cuya tendencia a concretar sua ideas es tan pro- 
pia de su mentalidad, radico la mansion de ultraturaba en la 
isla. Mocha. Los isleflos, por embuste o quizas por utilitaris- 
mo, foraentaban entre los indios de tierra firrae esta persua- 
sion, pues les aseguraban que por alii traficaban las almas 
para la otra ribera maritima, que se despedian de ellos i pre 
senciaban al comenzjir la noche ^horribles visiones i formi- 
dables apariencias» (1). 

Con la ocupaiuon definitiva de la isla por los espafioles i 
chilenos, sucesivaraente, desaparecio en los mapuches de la 
costa i del centre la creencia de que alii estA la morada co- 
mun de las almas i persistio tan s61o la de que se halla ubi- 
cada en una tierra de occidente, en la otra ribera del ocaano, 
acaso por analojia con la puesta del sol. 

En el conjunto de las manifestacionessupersticiosasdelos 
araucanos se descubre otra residencia para las almas de los 
brujos: estos no emigran al otro lado del mar, sine que se 
quedan en las tierras de los mapuches, en cuevas de enorme 
estension, situadas en elinterior decerrosicordilleras. Es un 
verdadero mundo subterraneo (reni) que cuidan culebrones 
(ihiiai) i otros monstruos antropofagos. 

Con la influencia del cristianismo, las ideas de ultratumba 
han avanzado en una parte de la poblacion araucana hacia 
nna concepcion incoherente del cielo i del interior de la tie- 
rra, sea de otro mundo dividido en supraterrenal para los 
buenos i subteri-aneo para los males (2). 

Cuando las almas llegan al otro mundo, conservan las ocu- 
paciones i los caracteres que los individuos tenian en este. 
El indio concibe la supervivencia del alma como simple con- 
tiuuacion de la vida terrestre. 


(1) Rosftles, Conquista esplritudl de Chile. 

(2) Investigaciones del autor. 
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En consecuencia, no se rompia alia la jerarquia social: el 

• • • 

cacique i el hombre rico gozaban de las preeminencias i veu* 
tajas materiales de la existencia terrenal; el pobre conti- 
nuaba en su misma condicion. Habia, pues, almas superiore^ 
6 inferiores. 

Recibenlas, en primer lugar sus parientes, con el mismo 
ceremonial de la tierra i celebran en sa honor una fiesta sun- 
tuosa, en la que el licor se bebe en abundancia. 

Sigue a continuacion una vida holgada para las personas 
revestidas de alguna importancia o merito, porque los me- 
dios de existencia son faciles i abundantes en esa mansion 
privilejiada: comestibles, licores, lugares adecuados para 
fiestas, todo se halla a su disposicion. Los juegos de cliueca^ 
ngill atun (rogativas), cahuin (reuniones para beber u otro 
objeto), se suceden de un modo interminable. 

Es un sistema de felicidad material. Las ideas de espiacion 
i recompensa no se asocian al concepto de la existencia 
futura. 

Los hombres se juntan con sus mujeres, muertas ya o que 
muercn despues de 61; los dos sexos carecen de propieda- 
des prolificas, por cuantoson cspiritus i no seres materiales. 

Mui estendida se halla entre las diversas secciones indljc 
nas la creencia de que las almas entran en accion en el otro 
mundo linicamente en la noche. En el dia se opera en ellas 
una metamorfosis: las de los pobres se transforman en ani- 
males, principalmente en sapos, i las de los caciques i ricos 
en carbones. En la noche doraina la actividad i en el dia el 
silencio. 

Co mo las almas supei'vivientes no reciben sancion alguna 
de r ecompensa o castigo en lugar especial, no afecta al 
araucano durante su vida la sancion psicolojica oel remor- 
dimiento (1). 


(1) Estudios minuciosos hechos por el autor en distintos hip;ares de 
Araucania, ya por anotacion de tradiciones, ya porlainfoniiacion ver- 
bal di recta, 2)racticada con las precauciones del caso para evitar nega- 
tivas i vacilaciones, que a una persona no esperimentada en esta clase 
de trabajos, pueden inducir a error. 
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El abate don Juan Ignacio Molina, aunqueno mui noticio- 
so, ol mas concienzudo de los investigadores antiguos, con- 
signa este informe acerca de la dedicacion de las almas en la 
vida futura. 

«En cuanto, pues, al dostino que tendraii las almas des- 
pues de la separation de los cuerpos, sus sistemasno son 
uniformes. Todos convienen en docir, con los deraas ameri- 
canos, que despues de muertos van a la otra parte del mar^ 
hacia el occidente, a un cierto lugar Uaraado Gulcheman. 
esto es, la morada de los hombres tramontanes. Pero algunos 
creen que aquella estancia sea dividida en dos rejiones; una 
Uena de delicias para los buenos, 1 la otra, falta de todas 
cosas, para los males. Otros, por lo contrario, son de opinion 
que todos los muertos gozar&n all! indistintamente placeres 
eternos, pretendiendo que las acciones mundanas no tengan 
ningun influjo sobre el estado future (1). 

El padre Resales, que anoto con bastantes detalles las cos- 
tumbres del siglo XVII, dividio en tres ordenesel destino de 
los muertos: los caciques i ricos se quedaban en lassepultu- 
ras convertidos en moscardones, 1 de alii salian a ver a sus 
parlentes 1 a tomar parte en sus reuniones, o bien habitaban 
los volcanes; los guerreros, que subian a las nubes i se trans- 
formaban en truenos i relampagos; los hombres i mujeres 
comunes que iban a una tierra est6ril, donde habiaque sem- 
brar, hacer fuego con leila mojada i afrontar una vida Uena 
de trabajos. Para proporcionarse fu^go en aquella mansion 
triste, aunque no exenta de diversiones, los hombres se cau- 
terizaban un brazo, operacion que se denominaba copen. 

Un tanto especiosa es la clasiflcacion del crouista, o por lo 
menos circunscrita a una cpoca determinada. La verdad es 
que en todo tiempo los indios han creido que la otra existen- 
cia es el reflejo de eata i que, por lo tanto, el pobre ha de 
conservar alll una condicion mas trabijjada que la del hom. 
bre investido de alta dignidad. Por este motive todos precu- 
raban llevar fuego para la coccion de sus aliraentos i se cau- 


(1) CompendiOy paj. 172. 
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teri zaban los brazos con puntas de cafiaa encendidas, pnicti- 
ca que se Uamaba copen i que solo se ha estioguido de pocos^ 
afios aca. Soplando eu la otra vida la eauterlzaeion, salia 
fuego. 

Las almas podian volver al mundo de los vivos i librar 
cou sus onemigos en el espacio combates encarnizados; tal 
era la interpretacion que daban a las tempestades (1). En 
algunas ooasiones vienen en busca de sus parientes, segun 
los mapuches de hoi. 

Esta vuelta de los espuntus al lado de los suyos paravisi. 
tarlos i prestarles proteccion guarda perfecta confoi'midad 
con el estado mental de la sociedad araucana. La conciencia 
colectiva no se avenia a considerar desde luego como hecha 
irrevocable la muerte; sentiase por algun tiempoligada aun 
miembro que habia side parte de la vida comun. 

En el mundo de lbs espiritus las almas mueren a su vez^ 
sin que este aniquilamiento importe un castigo. La vida fu- 
tura tiene la misma duracion que la terrestre. Despues los 
individuos se convierten en carbones;sobrevenialanada. La 
concepcion araucana se apoya en la simple supervivencia 
sin reencarnacion. 

No es unanime esta creencia: en algunas zonas estan per- 
suadidos los indios de que las almas se transforman en aves 
dotadas de voluntad i sentimientos humanos, en espiritus 
nocivos. 


(1) Cronistas. 



CAPITITLO Xni. 
El cnlto tie los eMpfritns. 

f 

Kcpresentaciones relijiosas del elan toteinico. — Proj^^reso del coucepto 
del alma en la faniilia |)atrinreal. — Veneracion a los espiritiis 
de los antepascidos. — Espfritus ])oderosos. — P/7/a«. — Espiritua 
malignos. -Los hiierffvc—lja Ancliimalfj;uen. — El Mmlen, — 
Alhue. — Representaciones relijiosas conteniponineas. — El respe- 
to a los antepasados. Espiritu superior derivado de la repre- 
sentacion de Pillan.- El Anchimallen actual. - Espiritus anti- 
guos que persisten. Las jnedras sagradas. -La fiesta relijiosa 
el 7Agri/Za#w7?.— Los hailes jirofanos i sagrados. — LiHueneia del 
suefio en las ideas relijiosas.- Augurios de liedios ordinarios. — 
Formalismo araueano. Esterilidad de la asiniilacion por la re- 
lijion. 

En la organizacion del clan totemico, que precedio varias 
centurias al patriarcado, impero el sistema de represent<acio- 
nes relijiosas que se ha denomi nado ammi^mo. 

Es lojico deducir que en tal estado de desenvolviniiento, 
nuestros aborijenes, como todos los pueblos que ban pasado 
por la misma etapa de cultura, hubiesen eoncebido, aunque 
vagamente, la noeion del espiritu, adherido al cuerpo i pro- 
pulsor de todos sus actos i movimientos. 

Como se comprueba hasta hoi, el araueano primitivo es- 
tendio al universo entero la multiplicidad de espiritus seine- 
jantes al que residia en el. Unos tenian su morada en los 
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animales, en las plantas i objetos inanimados, o bien repre- 
sentaban los fenomenos de la naturaleza. 

Estas representaciones materialcs dotadas de espiritu, eran 
los fetiehes. Cada iocalidad tenia uno, como la espresion de 
podei' e influencias sobrenaturales, determinado por alguna 
particularidad do la comarca, de la fauna o flora. Jeneral- 
mente era un animal. La veneraclon de este fetiche consti- 
tuia eleulto del totem, que dabu nombre a las comarcas i a 
los individuos. 

Provonia de este culto la adoracion al sol i la luna, a que 
haceu refeioncia algunos escritorcs espanoles antiguos, sin 
acertar con los motives de osta veneracion en colectividades 
indijenas que no descendian de las ranias peruanas. 

Del misrao culto se derivan tambien algunos mitos meteo- 
ricos, como el meulen (torbellino) i otros que se perpetuaron 
hasta los tierapos contemporAneos. 

El mismo orijeri hai que buscar al respeto o temor atavi- 
cos a cicrtos ani males que, traspasando tantas centurias, se 
encucntran hoi en el conjunto de manifestaciones relijiosas 
del araucano. 

La tendohcia del horabre inferior a anlraar todos los obje- 
tos que lo rodean, obedece .il mismo estado psicolojico del 
nifto para l)umanizar las cosas. 

En el trascurso de los siglos, la evolucion relijiosa conti- 
niia opercindoso. La creencia en el alma super viviente, bo- 
rrosa, indefinida en el clan totemico, adquiere en la familia 
patriarcal contornos mas prccisos. El instinto del hombre 
de conservar su cxistencia todo lo posible, da orijen a la idea 
de la continuacion en otro mundo de la imajen del «yo» i, 
por consiguiente, a su facultad de mo verse voluntaria- 
mento. 

Los espiritus podian asi ejercer una influencia evidente en 
los actos humanos. Se impouia, por lo tanto, la necesidadde 
tributaries homenaje, prodigarles atenciones materiales, para 
hacer sensible i provechosa su intervencion en favor de los 
vivos. 
PiMO esta veneracion a los espiritus no se reflria a los es- 



I'Il;. 41. ~ Aibol de fiettsa ralijiosnp (Dhillatni]> 
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estrafios, de quienes no era lojico esperar proteccion. Ss li- 
mitaba a las almas de los ascendientes. 

Nacio de esta maneia la devocion a los espiritus de ante- 
pasados, forma superior de concepcion relijiosa que marca 
la fijacion de la familia patriarcal. 

Este culto de los espiritus , que comprendia el de los ma- 
yores i el de otros jenios independientes, buenos o malos, 
constituia el sistema relijioso de los araucanos cuando los 
conquistadores espaftoles invadierou el teri'itorio, a media- 
dos del siglo XVI. 

A fin de tener siempre gratos a los espiritus de los ante- 
pasados i de alcanzar sus favores, asistia a los vivos el de- 
ber de adoptar sus practieas, sentir i pensar como ellos; 
proveer a sus necesidades, proporcionandoles comestibles, 
licores i vestidos, cuidar las tumbas que se levantaban cer- 
ca de las viviendas para mantener el perpetuo enlace entre 
la parte viviente i la muerta de la familia. 

Entre los espiritus protec tores de los ascendientes desco- 
llaba el del padre. Al desaparecer la personalidad de este^ 
dejaba huellas profundas en la familia. El que habia sido su 
jenerador i su columna principal cuando vivo, continuaba 
siendo de u^uerto un guardian celoso de la felicidad de los 
suyos; por algun tierapo residia entre ellos i desde la mora- 
da de la segundaexistencia volvia a visitarlos i a prostar. 
les su auxilio en cuanto lo exijian. Revestia, pues, un po- 
der titular. 

Pero, como en la vida social, el sentimiento de veneracion 
por el padre va asociado al del temor. Si vivo prodigaba con 
igual frecuencia las atenciones i los golpes, muerto tambien 
podia irritase. No se estinguia, pues, el rejimen de sumision 
i miedo al jefe de la familia; en consecuencia, era necesario 
apaciguar su colera cuando se habia provocado. 

En conformidad a la constitucion de la famila agnatica o 
de parentesco por la linea masculina, la veneracion ancestral 
solo se practicaba en favor de los espiritus de los mayores 
varones. Tras de la muerte, no tenia el de la mujer partici- 
pacion en las ofrendas periodicas de alimentos i sacrificios 


de animftlea; no se lo considemba en el niinoero de los bene- 
factores do ultraturaba. 

Como en un estado inferior de cultura no Be conocen maa 
que dos jeneraciones ascondentea i otraa tantaa descendentea, 
los deberes con loa muertos alcanzaban para nueatroa abori- 
jenos haata el padre i cl abuelo. El bisabuelo, grado que no 
diatinguian con precision, i los que Uegaban mas alia, se in- 
cluian en el homenaje quo en globo se rendla a loa antepa- 
sadoa (puiren, pulaen). 

Eata limitacion concordaba, ademaa, con la idea de que la 
supervivencia del eapiritu no implicaba au inmortalidad. Por 
eate doble motive el indio creia que ol alma de au bisabuelo 
1 en ocaaiones la del abuelo, so habian eatinguido. La del 
padre seguia inapinlndole i^nicamente un relijioao rea- 
peto. 

El estado relijioao de loa araucanoa ae reducia a aimples 
creencias en los espiritus, i algunos actoa para eapulaar a loa 
que repreaentaban un poder malefico i tener gratoa a los 
que reconocian como jonioa tutelares de la familia. 

Las tumbas Servian de lugarea aagradoa para el ejercicio 
del ritual deatinado a honrar a loa antecesorea. 

Mediaba entrc loa espiritus i los hombres una casta de 
adivlnadorea o mAjicos, hombres i mujeres, . que tenian el 
don de conocer las intoncionoa de loa eapiritua i aun de in- 
fluenciarloa para que produ jeran la lluvia o la hicioran ce 
aar, para quo estinguiesen las epidomias o indicaran el cul- 
pable de algun dafio. 

Eate culto de loa espiritus se mantuvo inalterable durante 
el apojeo del patriarcado, on los siglos XVII i XVIII i ha 
peraiatido haata ol prosentc. 

Esta fijeza so dobo a quo la hcrencia psicolojica tiene en 
el araucano una persistencia ostraordinaria on todo lo que 
se relaciona con sus sentiraiontos relijiosos. 

A pesar dc csto, ol cuadro de noticias relijiosas do los cro- 
nistas da luz accrca de lieclios que rcquieren un analisis 
nuevo. 

En varies pasajcs dojau eoustancia del respeto sin limite? 

>9 
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con que los indios de su tiempo observaban per los usos i 
creencias de sus mayores. El padre Ovalle dice sobre este 
particular: «no ban podido acabar de echar de Bi lascostum- 
bres de sus antepasados^^ (1). Implicitamente Resales afirma 
que los araucanos evocaban, por intermedio de sus mijicos o 
hechiceros, a los espiritus de sus parientes o caciques difun- 
tos (2). 

El mismo informa que en las fiestas i borracheras derra- 
maban los caciques el primer jarro de chicha como ofrenda 
a sus parientes difuntos. Aderaas, ^S^^^^ ^ continuacion: 
«I en sus casas, quando almuerzan y beben el primer jarro 
de chicha, meten primero el dedo y asperjan (como cuando 
echamos agua bendita) a sus difuntos, diziondo: Pu am»j que 
es como brindando a las almas, que con osta palabra amsig- 
niflcan las almas de los difuntos. I los hechizeros, en todas 

las invocaciones que hazen, llaman a las almas de los difun- 

* 

tos diziendo: Pu am» (3). 

Para tener propicios a los muertos, celebraban los arauca- 
nos antiguos el aniversario anual sobre las tumbas de sus 
deudoscon sacrificios de aniraales, of rendas i otras demostra- 
clones de respeto i recuerdo. Tal solemnidad constituia, por 
cierto, un case verdadero de veneracion a los ascendientes. 

Entre las manifestaciones de veneracion que el araucano 
tributaba a los antepasados, se contaban los sacrificios de 
animales sobre las tumbas; pero no tenian el alcance de acto 
de culto sine de simple propiciacion. 

A la par de este respeto, abrigaba un gi*an temor de que 
los espiritus benefices se convirtieran en implacables casti- 
gadores de los que trasgredian las practicas tradicionales, . 

Al lado de las almas protectoras de los antepasados, la 
teogonia indijena colocaba en el espacio otros espiritus o je- 
nios potentes, con voluntad propia, que obraban tambien di- 
rectamente en los destines humanos. 


(1) Hlstdrica reJacioJij tomo II, paj. 195. 

(2) HistoHa, tomo I, paj. 163. 

(B) Rosales, Historia, tomo I, paj. 162. 
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Aunque de naturaleza eapiritual, se les suponia sexo, i en 
consecueucia se les clasificaba en varones i mujeres. 

Figuraba como el primero en categoria i poder el que los 
araucanos ban llamado Pillan. 

Dificil es comprobar si la ereacion de este espiritu se re- 
raonta a la raitolojia toteraica o si surjio en un periodo miti- 
co posterior, cuando la idea de la supervivencia del alma 
salio de un estado nebuloso para pasar a otro en que el culto 
de los espiritus adquirio forma flja i durable. 

Las noticias de los escritores espaftoles acerea de este 
espiritu de primer orden, son incoherentes i llevan el sello 
de dograatismo que caracterizaba a las inform^xciones de ese 
tiempo, segun se deja ver en las trascripciones siguientes: 
«S61o invocan al Pillan^ i ni saben si es el demonio, ni quien 
es* (1). «Todo8 estan en estos errores, creen en su Guenupi- 
llan, que es su dios, i que este tiene muchos guecttbus, que 
son 8U8 ulmeneSj sus grandes i caciques, a quien manda, i 
tarabien a los volcanes* (2). «El sistema de relijion de los 
araucanos es simple i acomodado a su manera libre de pen- 
sar i de vivir. Ellos reconocen un Ente supremo, autor de 
todas las cosas al cual dan cl nombre de Pillan: esta voz de- 
riva de piilli o pilli (la alma) i denota el espiritu por exce 
lencia. Lo llaman tambien Guenu-pillan, el espiritu del ciclo; 
Buta-geUj el gran Ser, Tralcave^ el Tonante; ViUemvoe, el 
Creador de todo; etc.» (3). «E1 niimen a quien su barbaridad 
rendia su lijero culto, porque no habia nini^un exceso en su 
relijiosidad, llamaban Pillan i decian que habitaba en la Cor- 
dillera volcanes, haciendo el trono de su deidad, los horro- 
res del fuego i hurao, i docian que los truenos, rayos i relam- 
pagos eran efecto de su poder, o indicios de su indignacion, 
i cuando esto sucede, le invocan a voces, mas con placer que 
con temor» (4). 


(1) Rosales, Ilistoriay tomo I, paj. 1G2. 

(2) Ovalle, Ilistorlc.n relacion^ tomo IT, paj. 197. 

(3) Molina, CompendiOj paj. 168. 

(4) Cordoba i Figueroa, Historia de Chile, paj. 2^0, 
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El padre Benito Delgado, en su relacion sobre la espedi- 
cion para el descubrimiento de los Cesares (ciudad fabulosa), 
en 1778, dice en un aeapite: «i pasar adelante de los cerros 
nevados que alii ofrecen a la vista, i jeneralmente Iob Indies 
llaman Pillan o volcan, aunque no arden, por eemejantes en 
la conflguracion a los volcanes verdadero8» (1). 

El gram&tico Febres define de este noodo al poderoso es- 
piritu: ^Pillan llaman al diablo, o a una causa superior, que 
dicen hace los truenos, rayoa, relampagos i reventazones de 
volcanes, i a estos misraos efectos tambien llaman Pillan% (2). 

Las miiltiples manifestaciones de esta f uerza desmesurada, 
contribuian a que los araucanoa sintiesen por ella mayor 
veneracion, la temiesen i mencionaran en sus evocacionee. 

Estas circunstancias i las metafpras que entraban en las 
invocaciones a Pillan^ indujeron a los cronistas a suponer 
que los indios reconocian en 61 un ser supremo, creador de 
todas las cosas. 

Quien existia en realidad para aquellos escritores en lugar 
del Pillan era el demonio, que se habia apoderado de las al- 
mas de los infleles. Este prejuicio de los cronistas i misione- 
ros del siglo XVTI i XVIII, se jeneraliz6 entre los encarga- 
dos de cristianizar a los indios hasta fccha no mui distante 
de la actual. 

Por una jeneralizacion mui 16jica de ideas, el indio esten- 
dio a la guerra los atributos de Pillan, por la semejanza del 
trueno tralca i del reldmpago {llefke llefke) al estr^pito i lu- 
ces de una batalla. 

Se esplica por esto la proteccion que le pedian antes de 
entrar en pelea. «Solicitaban tenerlo propicio en los cases 
arduos, principalmente en la guerra al tiempo de acometer 
a los enemigos. Vibrando la lanza Ic llaman a voces, cere- 
monia que acostumbran no solo para implorar favor, si tam- 
bien para espulsar cl pavor, i que les de espiritu de audacia 
i vigor, lo que no oraiten aun en sus juegos do chueca» (3). 


(1) Oay, DocumpJitoSj tomo I, pjlj. 480. 

(2) Calepino chUeno-hispaao^ letra P. 

(H) Cordoba i Figueroa Hlsforia de Chile ^ paj. 26. 


Coexistia con la idea de que los fenoraenos Igneos eran 
manifestaciones de Pillan, la do quo las terapestades prove- 
nian de cheques entre espiritus de araucanos i espaftoles. «No 
sucede algun temporal sobre los Audes o en el mar, que no 
80 imajinen vor en la tormenta una formal baUlla entre las 
almas de sus compatriotas i las de los espaftoles* (1). «E1 
rumor de las nubes es el patear de los caballos; el frecuente 
rumor del aire, el sonido de los tambores; el ruldo de los ra- 
yos es el de los cafiones de la artilloria, i su resplandor, el 
fuego de la polvora; el granizo son las piedras que tlran sus 
espiritus contra los espiritus espafloles. Si la tormenta la 
Ueva el v lento b^ia la parte de los espafioles, se alegran 
grandemente,diciendo que sus espiritus vencen a los espiritus 
espailoles; pero si la tormenta va del septentrion al medio 
dia, esto es hacia sus tierras, so entristecen» (2). 

Bien se comprende, por las precedentes trascripciones, 
que Pillan era el espirilu del trueno, dueilo de las nubes, de 
la Uuvia, el viento, los rel^mpagos, el rayo i las erupciones 
volcanicas. Por temor a tantas mauifestaciones poderosas, 
el indio lo reverenciaba de un modo que sobrepasaba en 
mucho a la veneracion que discernia a los otros espiritus. 

£n el araucano de siglos anteriores «tronar» se espresaba 
con la palabra pUlanen i en el contemporaneo j>i/^ani sign!- 
fica lo mismo. 

La individualizacion de estos fenomenos concuerdacon la 
residencia que los indios le fijaban en las nubes, en las altas 
montaflas, en las cumbres de los Andes, es decir, donde se 
producen meteoros i esplosiones luminosas. 

En la toponimia indijena se ban perpetuado numerosas 
designaciones de alturas en que entra el nombre de Pillan , 
como Rucapillan^ Quetropillanj Pillanmahuida, etc. 

Bl capital! Mariflo de liobera noticia que los araucanos 
antiguos «no tenian adoratorios hechizos sine al primer ce- 
rro que topaban». Esa veneracion se dirijia ciertamente al 


(1) Molina, Compendio, pdj. 173. 

(2) Gomez de Vidaurre, Historia de Chile^ totno I, pdj. 32L 
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dueflo de los fenoraenos apuntados, que habitaba las monta- 
fias elevadas, i a los espiritus de los may ores, enterrados en 
los cerros bajos. 

Lo cicrto es asimismo que la mentalidad relijiosa del indio 
no aleanzo a idear un ser supremo, creador de las cosas, 
abstraccion que exije un poder intelectual mas desarroUado 
que el suyo. 

El pueblo araucano, como tanlos otros de desenvolvimien- 
to incompleto, no ha sido tampoco demoniaco en el sentido 
cristiano, o lo que da lo mismo, no ha poseido la idea de un 
ser espiritual con los caracteres del demonio. 

Lo quo se presenta como base fundamental de las antiguas 
i modernas representaciones relijiosas de los araucanos, es 
un dualismo de espiritus . buenos i malos. Figuraban en el 
primer grupo los de sus antecesores i los que concedian be- 
neficios. Se reputaban maleficos los que conspiraban constan- 
tementc contra la felicidad i la vida de los hombres. 

A estos liltimos pertenecian los huecuve, espiritus malig- 
nos innumerables, fuerza misteriosa que representaba lades - 
truccion i la muerte* 

Los huecuve vivian en constante lucha con los espiritus 
protectores i haciendo todo jenero de males en la tierra arau- 
cana: ellos causaban las enfermcdades i las muertes, las epi- 
demias de los animates, la peste do los sembrados i todos los 
contratiempos que de un modo imprevisto sobrevenian al in- 
dividuo, como el cansancio de la cabalgadura, las caidas, los 
incendios, etc. (1). 

Uiio do sus procedimientos mas usuales para daflar a los 
hombres. era dispararles una flecha tan pequefla, que no se 
sentia penetrar en el cuerpo. Los machis poseian el secreto 
de poder estraerlas. 

Por estension daban los indios el mismo nombre a la causa 
material que producia algun dado, como los liquidos, cuerpos 
vejetales i animales nocivos, porque a ellos se habia incor- 
porado el espiritu de maldicion. 


(1) Cronistas. 


Anchimalguen Uamaron a unos espiritus benefactores que 
tenian caracteres femeninos: «hacen acerca de Iob hombres 
el oflcio de lari o espiritus faniiliare8» (1), que «le8 noticia- 
ban de lo adverse para precaverlo i de lo prospero para ce* 
lebrarlo» (2). «No hai indio que no se jacte de tener unaasu 
servicio* (3). «La anchimallhuen^ que esdecirmujer del sol i 
dicen es una seilora joven tan bella i ataviada como benigna. 
Estrailamos que sin tener respeto al sol, se le tenga fan to a 
su mujer» (4). 

No cabe duda que esta represcntacion protectora traia su 
orijen de la mitolojia totemica, pues fuera de la bondad que 
se le atribuia, propio del totem, su etimolojia (ancAtl, sol, i 
malguen, mujer), demuestra que fue personificacion de la 
luna, llamada en el lenguaje figurado del hombre inferior 
«mujer del sol.» 

Espiritus de inferior categoria qjie los enumerados se con- 
taban los siguientes: 

Meulen, condueido en torbellinos de encontrados e impe- 
tuosos vientos. ocEn el tiempo tambien de sus enfermedades 
graves no dejan de recurrir al dios Meulen, presentandole 
algunos pequefios donecillos, como cuando van a sus baftos 
de Pismanto^ a los que dicen el preside i asiste particular- 
mente* (5). Arrojaban al agua estos dones: si se iban al fon- 
do, los aceptaba el espiritu, que devolvia la salud al ofrece- 
do]*; si ilotaban, habia una negativa. Si se atiende a su natu 
raleza de meteoro i a la circunstancia de existir lugares con 
su nombre, lojicamente se deduce que su orijen se remonta 
al totemismo. 

Epunamnn (dos pies). Dice un cronista: «Dos piernas, por- 
que quizas se ies aparece con alguna deformidad; es un ente 
de que tienen el mismo concepto que nosotros de los duen- 


(1) Molina, CompvndlOj pfij. 170. 

(2) (^ordoba i Figueroa, Historla de Chile, pjlj. 26. 

(3) Gomez de Vidaiirre, HistoHa, tomo I, pjlj. 318. 

(4) P(3rez Garcia, Illstoria, tonio I, pjij. 44. 

(5) G6mez de Vidaurre, HistoHa, tomo I, pAj. 818. 
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des; 61 les habla, i auiique no tienen conflanza en bus conee 
JOS, muchas veces los siguen porque temen ofenderlo con la 
de8obediencia» (1). Consultabanlo en bus juntas de guerra 
acerca del exito de bus emprcsas, lo que motive el nombre de 
Marte o dios de la guerra que le dieron los cronistas. 

Alhui (aparecido), espiritu malo, del periodo de las repre- 
sentaciones relijiosas o de la supcrvivencia del alma, que se 
apareeia a los vivos para inferiries algun mal. 

Alhuen se denominaba al individuo poseido o asustado por 
un alhu^. £splicaba el indio asl el estado de demencia. 

Una casta de majicos, mencionada en un capitulo prece- 
dente, ponia en relacion directa a los hombres con los espi- 
rituB. 

Daban lugar las consultas a ceremonias de ritual deter* 
minado. 

Corao el estado mental relijioso de un pueblo no civilizado 
se mantiene con mas o menos pureza de jeneracion en jene- 
racion, el examen de creencias i practicas contemporAneas, 
a la vez de contribuir al conocimiento del alma del indijena, 
dara mucha luz sobre puntos que los cronistas silenciaron 
por escrupulo mistico o que no prof undizaron lo suflciente por 
la escasez de material cientifico de la epoca. 

Entre los araucanos de hoi persiste en todo su vigor la 
creencia de que durante el sueflo se opera en el hombre un 
desdoblamiento: el alma deja el cuerpo i sale a viajar. Otro 
tanto sucede en lo6 cases de algunas neurosis. 

No se ha modiflcado tampoco la concepcion de la supervi- 
vencia del alma, con todas sus particularidadcs consiguien- 
tea, entre las cuales entra la de poder bajar de la mansion de 
los espiritus para raezclarse con los vivos. 

Pueblan aun el medio cosmico en quo el indio vive numc- 
rosos seres de naturaleza espiritual, que existen por si mis- 
mos, buenos unos, malevolos otios, i todos con poder sufl- 
ciente para despertar un hondo sentiraiento de sumision i de 
temor. 


(1) Olivares, pdj. 51. 


De modo que, haciendo abstraccion de las ideas importa- 
das, no ha salido el araucano de un animismo perfeccionado 
de la creeucia de los espiritus, que cpnstituye la eaencia 
de 8U psicolojia relijiosa. 

Incluida on este espii itualiBmo tan vasto se halla la vene- 
racion a los antepasados. 

El araucano ha continuado honrando la memoria de sus 
mayores. En el doble entiorro es en lo que se esterioriza par- 
ticularmente su respeto. 

Ya en las reuniones de caracter relijioso, ya en las fiestas 
sociales se recuerdan sus nombres con verdfidera reveren- 
cia. Se les of renda en el hogar i en publico, a munera de acto 
previo, parte diminuta de los alimentos i bebidas, con la f ra- 
se «para el alma» {tani pdlli neahi). 

Los uses de sus mayores han seguido siendo la regla inva- 
riable de su conducta. Modificarlos, desviarse de su fiel ob- 
servanda, es faltar a la primera de sus obligaciones, es des? 
pertar el enojo de los espirltus familiaies. 

Como en epocas precedentes, la veneracion a los mayorea 
aloanza unicamente hasta los grados ascendentes mas inme- 
diatos, en particular al padre. Los espirltus parientes que se 
remontan mas alia de estas lineas, se desiguan de un modo 
jeneral con las palabras putrem^ mayores; pulacuy abuelos. 

Sin embargo, se nota ya que la devocion a las almas de los 
antepasados va perdiendo su antigua estension. Aparece ol- 
vidada en algunos detalles por una existencia activa i de lu* 
cha con la raza dominadora. Sobre todo se atenila por la pre- 
ponderancia de otros espiritus influyentes. 

Asi, no se les invoca como antes en las grandes tribula* 
clones i en las enfermedades graves; han desaparecldo igual- 
mente de las costumbres funerarlas la fiesta periodica que 
se hacia alrededor de las sepulturas, el sacriflcio de anima- 
les i la perpetuacion delfuego. Pocos ados antes que la Aran- 
cania se sometiese del todo a las armas chilenas, se mante • 
nia aun la practica de encender en las tardes el fuego en las 
tumbas de jefes o personas raci'itorias, en el lado de la ca 
becera. 
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La teogonia indijena del periodo anterior se ha modiflcado 
en parte. 

Pillan se ha ido borrando de la memoria del indio como 
individualizacion de fenomenos miiltiples i poderosos. Esta 
concepcion antigua ha sido reemplazada por la del demonio 
del catolicisrao, estendida por los misioneros. Con escepcion 
de los mui entendidos en tradiciones teogonicas dc los que 
no han esperiraentado la influencia de otra relijion, todos 
contestan, cuando se les pregunta sobre este particular, que 
el espiritu tan reverenciado de sus antecesores cs ahora el 
diablo. 

Hal quo notar que en el estado relljioso contemporAneo 
del mapuche figura una potestad superior, de naturaleza 
una i miiltiple, quedenominan indistintamente Ngunemapun 
(gobernador de la,tierra) i Hgunechen (gobernador de los 
hombres). Prefieren el primer nombre las agrupaciones del 
norte i el segundo las del sur. 

Reside en los picos nevados i volcanicos de los Andes i en 
las altas cumbres del centre i de la costa. Por eso las machi 
en sus invocaciones mencionan los cerros elevados, que co- 
nocen como nombres especiales con que lo distinguen. Para 
ellas Ngtineehen hapasado a ser como un dies de la montarla. 

La circunstancia de fijarse su mansion donde mismo ha* 
bitaba Pillan^ induce a creer que la nueva creacion ha sur- 
jido de epitetos dados a la antigua, con a tributes mas im- 
plies que le ha impuesto una menUilidad superior. 

Interrogados aigunos indios de notoria autoridad en el co- 
nocimiento de sus tradiciones relijiosas sobre la diferencia 
entre Pillan i Ngunechen, han contestado sin vacilar. «Es el 
mismo». Esta asercion atestigua que se trata de un espiritu 
identico, que ha cambiado de nombre en epocas diversas (1). 

En las relijlones primitivas las divinidades se fragmen- 
tan o bien se transforman con otros nombres i propiedades. 

Para los mapuches que han modificado sus ideas relijiosas 
con la asimilacion de algunas del cristianismo, por la propa- 


(1) Conferencias celebradas con el autor. 
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ganda catolica o protestante, Ngttnechen o HffAnemapun es 
Dios que gobierna el uui verso desde el cielo* 

De manera que este nuevo nombre incorporado al cuadro 
de las concepciones relijiosas del indijena, representa para 
unos a Dios del cristianismo, aunque menos abstracto, i para 
otros, un espiritu de gran poder, esencialmente mapuche. 

No ha alcanzado a formarse, por lo tanto, la creencia de 
varios cspiritus subordinados a un espiritu supremo. 

Epunamun^ aqucl jenio antroporaorfico, de piernas largas, 
que consuUciban los araucanos en sus juntas de guerra, ha 
desaparecido completaraente en el recuerdo de los contem- 
poraneos, talvez con la estuicion de las cualidades gue- 
ri^eras. 

La Auchimalgiienj mujer del sol en la mitolojia preterita, 
ha cambiado en su etimolojia i en su significado. Hoi es 
Anchimallen i repiesenta un jenio enano que no sobrepasa 
de la altura i grosor de un niilo de pocos meses. Posee la 
propiedad de transformarse ya en fuego tenue i fugaz, ya 
en pequefios reptiles. 

El Anchimallen cuida los animales del que se pone bajo su 
proteccion, lo secunda en sus venganzas, le da riquezas i sa* 
lud i lo preserva de maleficios. Pero dispensa todos estos 
favores a un prccio mui exhorbitante: se alimenta de san- 
gre humana i el beneficiado debe entregarle periodicamente 
un miembro de su fauiilia para que apague su terrible sed- 

Corren entrc losindios mil euentos de individuos que han 
ido perdiendo a sus parientes unos en pos de otros, sacrifi- 
Ctidos sin eorapasion por el Anchimallen. 

El Meulen, espiritu que reside en el torbellino, persiste 
tod;i.via como jenio por judicial, pues cuando pasa por algun 
paraje i alcanza a envolver a un mapuche, le causa alguna 
entermedad grave; puode conjurarse por medios majicos. 

Consideran los mapuches que algunos epilepticos i locos 
han sido envueltos por el Meulen i que, en jeneral, los que 
padecen de enfermedades delirantes i convulsivas estan po- 
seidos de un espiritu malo. 

En cambio de la desaparicion de Pillan \ del poder dia- 


minuido i contrarrestable del Meulen, se mantiene integra 
esa multitud de espiritus inferiores, intensamento nialeficos, 
que se llaman hueGuve en el norte i huecufe en ol sur. 

Sigue siendo la causa inraediata de cuanto incidente des- 
graciado le sucede al indio. Orijinan las enfermedades en la 
jente i hacen estallar las epidemias en el ganado i la peste 
en las siembras, calamidades, estas ultimas, que traen la po- 
breza de las famllias. 

. Los brujos {calcu) poseen la facultad de soraeterlos a su 
dominacion i de utilizarlos en sus empresas de esterminio. 

Si no fuera por la proteecion de los espiiitus accesibles 
que los ayudan eon tanta solicitud; si no hubiera majicos 
mediadores que poseen el privilejio de prevenir sus estra- 
gos, la tierra araucana presentaria el aspecto de un campo 
despoblado, de muerte i desolaoion. 

Quedan aun vestijios de los espiritus que residen en las 
piedras elevadas, por lo coraun en las faldas de los cerros. 

Corresponden a no dudarlo a una 6poca ya lejana de la 
actual. Cuando los rauertos eran sepultados en las alturas^ 
las tumbas de algunos jefes se arreglaban al pie de esas pie- 
dras, que Servian de tiiraulo, o bien 6stas se hallaban pene- 
tradas por espiritus que f recuentaban sus inmediaciones. Es- 
ta opinion se presenta como mas verosimil. 

Esta creencia procede, por cierto, del animismo, sobre ei 
cual se basa el sisteraa moderno relijioso de los mapuches. 

A estos espiritus ban dirijido los indios, de un modo ma- 
terial i desde tiempos antiguos hasta hoi, las of rendas' i, pro- 
bablemente, antes los sacriflcios. 

Asi como la venganza apaga la rabia de los hombres i los 
dones i las adulaciones engaflosas los desarman, de igual 
manera el araucano quiere halagar los instintos i las pasio* 
nes de los seres fantAsticos que se veneran en esas piedras. 

Estas piedras se presentan de ordinario en posicion verti- 
caI Inclinada i dejan ver en la superflcie escavaciones tu- 
bulares o en forma de platillo, de honduras variables i a ve- 
ces comunicadas entre si por pequefias estrias. 

Han sido numerosas en la Araucania^ mas hoi se hallau 


olvidadas i cubieitas de vejetacion. Quedian algunas, sin 
embargo, que hasta el presente, son acatadas o hastA pocQS 
alios a esta fecha lo ban sido por indijenas i campesinos na- 
cicnales. Estan situadas en las vias largas i son los cami* 
nantes los que de ordinario les colocan en las concavidades 
ofrendas de comestibles, monedas, flores i ramas verdes, pa- 
ra no tener contratiempos en el viaje. 

Unos tres kil6metros al Poniente de Angol existia una ha* 
ce pocos aflos, pr6xima al riachuelo Picoiquen (1). 

Entre los indios de los alrededores se conserva la tradi* 
cion de que sus mayores mojaban en la sangre de las con- 
cavidades las puntas de las fiechas i lanzas &ntes de em- 
prender una empresa guerrera. Claramente indica esta in- 
formacion que entre las ofrendas que se tributaban al 
espiritu incoiT)orado en la piedra se contaba el sacriflcio de 
animales (2). 

En un paraje cercano a la caleta Yanes, en el departs- 
mento de Arauco, se tributaba en los liltimos aflos venera 
cion a la piedra de Gupalcura (piedra encantada) (3). 

En el lugar de Puquilon, de Tolten bajo, en un sitio quq 
los indios llaman Erquitue (donde se descansa), se levanta 
una de estas piedras sagradas, en un cerrillo que bordea el 
camino pi'iblico. Ahi se detienen los viajeros indijenas a de- 
jar ofrendas i hacer invocaciones. 

Cerca de este paraje hai una laguna, donde se cree que 
habita un caicai (animal mitolojico) (4). 

En el camino del paso de Pucon a la RepAblica Arjentina 
se conocen otras de estas piedras, que ofrendan invariable- 
men te los mapuches que trasraontan la cordillera de este 
o de aquel lado. 

En el paso de Callaqui, del dcpartamento de Mulchen, se 


(1) Fiindo «E] Retiro*. 

(2) Tradicion recojida por el autor on 1897. 

(3) Alejandro Canas Pinochet, El culto de la piPAlra en Chile, 

(4) Informes recojidos per el autor. 


eticuentra a orillas de la laguna Agria la piedra Curalhue 
(piedra del anima) (1). 

Se sabe por tradiciones que en las cercanias de las lagu- 
nas andinas existieron en otras epocas, en niimero no escaso, 
estas piedras i*everenciadas por los indios. Se esplica este 
hecho recordando que los indios de los Andes so recojian en 
el invierno a las orillas de los lagos, donde el agu.n no al- 
canzaba a conjelarse. Dejaron ahi restos de objetos domesti- 
008, de arraas i otros, que ban sido tornados orroneaniente 
por algunos viajeros como demostraciones de una rcmota i 
adelantada poblacion que habito en los valles andinos (2). 

La mas conocida i acaso la mas reverenciada de estas 
piedras, es la de lietricura, on el eamino de Curacautin i 
ontre Malalcahuello i Lonquimai. 

Proviene su nombre del espiritu que se aloja deiitro de 
ella. Su colocaction es vertical i prcscnta muchas escavacio- 
ncs laterales. 

Ningun indio o campesino que trafica para el otro lado de 
la Cordillera, se escusa de colocar alguna of renda sobre esta 
piedra, porque, al no hacerlo, coire el peligro de sufrir con- 
tratiempos graves (3). 

Aun mas: quedan vestijios todavia de la veneracion quo 
en tierapos mui distantes de los actuales se tributaba a los 
arboles que reunian algunas particularidades. En el eamino 
que conduce do Llaima al boquote del Arco, hai un pino 
(pehuen o Araucaria) cuyas ramas no se clevan a muclia al- 
tura. Es de forma escepcional. En el depositan los caminan 
tes indijenas i chilenos, los prcsentes al espiritu que suponen 
reside en el. 


(1) Cafms Pinochet, El Cidio da la piedra en Chile/ 

(2) Infomies anotados por el aiitor acerca do. esto particular. 

(3) Equivocadamente se haii toinado como rocas lioradadaa por el 
hombre algunas de las orillas de los rios. Son escavaciones naturales, 
que se ban formado por el des*^astc de piedras pcMiuenas que jiran en 
un liueco por la fuerza del agua. Es la niisma Ctiusa qu(» ha fonnado 
escavaciones en algunas rocas de los paises de Europa, Ihiniadas en 
Suiza Gletscher-Miihle, ventisquero niolino. 
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Los habitantes de ose camino de la cordillera le ban pues' 
to el nombre de «Pino hilachento», por los jirones de paftue- 
los que ae ven en sus ramas, restos de ofrendas de los via* 
jeros. 

Es sobrevivencia de un arbol fetiche. 

De los espiritus inferiores, de naturaleza poco diferente del 
alraa del mapuche, aunque mas poderosos, quedan los Alhue^ 
aparecidos. 

Los m&jicos que sirven de intennediarios hasta ahora en- 
tre los espiritus i los hombres siguen siendo los machis i los 
adivinos. 

De las fiestas de indole relijiosa ha sobrevivido el ngilla- 
tun, invocacion o rogativa a los espiritus superiorea, que ha 
crecido enorraemente en importaneia por la frecuencia con 
que se verifica i por ir seguida siempre de festejos populares. 
Es una cereraonia de grande espectaculo para los mapuches. 

Se realiza por acuerdo de un grupo i a voces de varies. 

EI jefe de la farailia habla a los suyos mas o m6nos en 
estos terminos cuando cree oportuno celebrar esta reunion: 
«Vamo8 a tener una cosa entre todos nosotros; tendremos 
una fiesta o ngillatun. Hace tiempo que no hemes tenido 
ninguno; por eso, quien sabe, no hemes tenido abundancia 
de trigo i han muerto animales, nuestros hijos e hijas. Nosi 
juntaremos todos; que se junten tambien nuestros amigos; 
saquemos una fiesta grande. 

El ngillatun serA en cinco dias mas. Varaos a preparar- 
nos bien, con carne, vino i mudai» (1). 

Solia tener el cacique un juego de chueca para imponer a 
sus amigos de su proposito, o bien lo hacia por medio del 
huerquen o correo. 

Desde que se acuerda en la familia el ngillatun, comien 
zan los preparatives. Se hace acopio abundante de provisio- 
nes i licores. La regla prescribe que los parientes han de 
contribuir con cuanto les sea posible. Es una fiesta, como 


(1) Descripcion de esta cereinouia escrita en mapuche por el j6ven 
Ramon Manquian, de Cholchol, i estiidiante del Liceo de Temuco. 


las otras, de preparaclou colectiva. Desde la maftana del 
dia convenido principian a llegar los invltados. Se van reu^ 
niendo en el sitio en que se encuentra plantado el rehus o 
en la casa del cacique invitante. Los de lejos vienen a ca* 
ballo i los de cerca, a pi6. 

Pronto se encienden las fogatas i sobre las bra&as se cru- 
zan los asados. 

En esta reunion i en los entierros, los grupos se aitiian 
separados. 

El lugar elejido para la ceremonia es un paraje despejado 
que en cada reduccion se rcserva para este objeto. En el 
medio de el suele estar permanentemente la tosca figura in- 
dijena quo representa un horabre ( adentu mamull). 

Al promediar la tarde del dia fijado para el ngillatun, el 
cacique i au familia se trasladan al sitio en que se han reu* 
nido los asistentes; los aaludan uno a uno e inmediatamente 
el jefe da la orden para que se comience la ceremonia. 

La concurrencia se estrecha alrededor del rehue, que es 
un tronco de madera con tramos de escala i gruesas ramas 
de canelo a los lados i al respaldo. 

Una o varias maehis^ al son de sua tambores i acompafla* 
das do algunos individuos quo tocan la puvulca (silbato 
araucano) Uamado puvulcatuvey dan unas cuantas vueltaa 

Luego de terminar este acto prcliminar o de introduccion, 
la farailia duefia del ngillatun sirve a los hu6spedes comida 
i licor. Todos se prcparan a pernoctar en ol mismo sitio de 
la reunion i en sus inraediaciones. Los caciques alojan oh la 
casa, donde se les prodiga todo jenero de atenciones. 

El cacique hace Uevar esta niisma tarde al rehue dos o 
mas corderos que se atan en el arbol sagrado. Si el ngilla- 
tun es de lluvia, estos animales deben ser negros, si es para 
pedir bonanza, se elijen blancos; este color siraboliza el buen 
tiempo. 

Al amaneccr del dia siguiente, la concurrencia se pone en 
movimiento. Rodoa ol rehue i cada familia invitada toma 
de ordinario su colocacion respectiva. 

Algunos hombrea cortan las orojas a los corderos i los de- 



Fig. 35.— Ija roacbi en el canelo. 


guellan acto continuo; todo cae en varios platos que se hau 
preparado de anteraano. En algunos lugares se prepara al 
lado del rehue para este objeto una artesilla sostenida por 
cuatro palos. 

Con anterioridad ban sido designados paraofrecer el sa- 
crificio propiciatorio de los corderoa, algunos hombres espe- 
rimentados, caciques por lo comun, que en el ritual del 
ngillatun se conocen con el nombre de vgillatuve. En la 
antigttedad era de regla que solamente sirviesen de actores 
los miembros del grupo; los demas asumian el papel de es- 
pectadores. 

Se arrodillan dando frente al oriente. Mojan las orejas en 
la sangre i practican una especte de aspersion con ellas i un 
movimiento como de pasarlas a otro. Fn efecto, ofr^cenlas 
como un presente i a gi'andes voces a Ngdnechen, 

Cumplido este detail e, pronuncian la siguiente invocacion 
que suele variar en los terminos pero no en la esencia: «Es- 
tamos arrodillados, padre; hoi dia te rogamos que nuestros 
hijos no mueran, que produzcan las siembras i tengamos 
animales. Te rogamos que Uueva, hombre venerable {fuclia 
huentru) para que crezcan el trigo i el pasto.» 

Vu61vense en seguida hacia el poniente i repiten la mis- 
ma invocacion. 

Los asistentes arrodilladas unos, en pie o sentados otros, 
ban seguido tambien a los invocadoresen sus vueltas al este 
i al occidente. Las itiachis arrojan bocanadas de humo de sus 
kitra (cachimbas) en arabas direcciones. 

Cuando estos hombres terminan su peticion, se levantan, 
dan vuelta al canelo rociandolo de sangre con las orejas, des- 
piies de lo cual vacian al pic del rehue el contenido de los 
platos, en un hoyo pequctlo que se ha cavado. 

La sangre en el rito majico es el simbolo de la vida. 

Entra entonces en accion la machi^ si es una, i todas si 
son varias, numero que se regula por la solemnidad de la 
eeremonia. En el ultimo caso la mas antigua preside. Tambor 
en mano, danza al rededor del canelo. Uos individuos jove- 
nes Uamados llancculj van adelante mirandpla de frente i re- 
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trocediendo; tocan el pito araucano. Los tres danzMi al son 
de los instrumentoS; moviendo la cabeza b&cia los lados i 
con saltos breves i cadenciosos. 

Varios tocadores de puvuica (puvtilcatuve) escoltan a los 
danzantes i van repitiendo el baile. Cerca del canelo otro in- 
dio toca la trutruca (instrumento araucano de larga caila 
con un cuerno en el estremo.) 

La machi vieja canta una imploracion a los espiritus pro- 
t ectores, semejante a la que acaban de f ormular los hombres 
del sacrificio. Las otras machis siguen a la primera i bailan 
como ella al compas de sus tambores (cultrun): La accion de 
tocar los instrumentos en las invocaciones se designa con el 
nombre de ^iWaw^ttw. Una 'dos fllas de concurrentes, hom- 
bres 1 mujeres, danzan tambien de lado, dando frente al ca- 
nelo. Tras de 6stos se agrupan los espectadores. 

Las vueltas provocan el vertigo de la machi, A la cuarta? 
se detiene, abandona el tambor i sube rapidamente los tra- 
mos de la escala (prahue); apoya la espalda en las ranias 
atadas al palo i queda en actitud do extasis. Es el momento 
en que Ngiinechen ha penetrado al cuerpo de la machi, 

Un individuo que hapermanecido en elcentro de este es- 
cenario, marido o pariente de la medium^ desempefia el pa- 
pel de intermediario entre esta i el cacique, duefio del ngi- 
llatu7ij que se halla alii a su lado. Llamase ngechalmachiv^ 
(animador de la machi) o dungu machive (el que habla a la 
machi), Pregiintale a la mujer si ha llegado Ngunechen i de 
donde es. 

Responde afirmativamente i enumera algunas alturas co- 
nocidas del valle central, de los Andes o cordillera de lacos- 
ta, como personiflcaciones de Ngunechen, Es el momento en 
que la machi encarna al espiritu bienhechor o en que se ve- 
riflca en ella una sujestion espontanea de personalidad. 

Cada machi manifiesta cierta predileccion por el nombre 
de algun cerro o volcan deterrainado, cuya bondad pondera 
a sus clientes. 

El intermediario formula los deseos de lafamilia. Se diri- 
je al espiritiX incorporado en la machi; esta hace sonar unos 


cascabeles. Habla, es el espiritu que accede i reprocha su de- 
sidia a los mapuches para cumplir con su obligacion de ce- 
lebrar a meiiudo ngillatun. 

Desciende a continuacion la machi del arbol con aparien- 
cias de ajjotamiento . 

Dos puvulcatuve (tocadorea de pito) la reciben en lo3 br a- 
zos para que no se golpcQ. Reponese un memento, bebeun 
poco de agua i da otra vuelta al toque de su tambor. 

Las otrasmacftw repiten suceaivamente en todos sus de- 
talles el acto de la subida al reJiue. Proviene de este detalle 
del rito la prolongacion de la fiesta . 

Con la vuelta final de la machi mas joven, a media tarde 
por lo coraun, concluye la ceremonia en su aspecto relijioso, 
porque NgUnechen se ha retirado. 

A veces el nguillatun asume grandes proporciones, por- 
que lo acuerdan i llevan a cabo tres o cuatro grupos, es de- 
cir, una zona entera. Etonces toraa el nombre de trdhuen. 

Suelen variar, por capricho de la machi o costumbres re- 
jionales, los detalles del ceremonial, pero no los hechos de 
fondo. 

Asi, en el surfiguran indios desnudos i pintados, con unas 
colas de animal o de trapo. 

Continiia la fiesta profana, es decir, el consumo del licor i 
de la comida que aun quedan disponibles. 

Al anochecer, los concurrentes se han retirado cast en su 
totalidad. Los caciques i las machis se quedan en la rue a 
del jefe dueflo de la fiesta celebrada. Las liltimas, que no co- 
bran remuneracion por su presencia en el ngillatun, beben 
en mayor cantidad que los hombres, pues por lo comun, se 
distinguen por su intemperancia. Agasajaselas siempre en pri- 
mer lugar entre los huespedes de una casa. 

Celebrase esta ceremonia de peticion de Uuvia en cual- 
quiera estaoion del afto, menos en el verano, dedicado de pre- 
ferencia a las faenas de la agricultura. 

Hasta epoca raui reeiente celebraron los araucanos una 
especie de rogativa, a la orilla de los rios, inoluida en el t6r • 
mino jenerico'de ngillatun. 
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Eq ciertos parajes en que las aguas caian desde algu 
na altura o se deslizaban por su3 caucea con mucha ra- 
pidez, el ruido de la caida o de la corriente 8(3 trasraitla con 
mas intensidad en dias de especial estado atmosferico. Es- 
presaban este sonido, augurio de Uuvia, con la palabra 11 au- 
llahuenj i el sitio en que lo oian les inspiraba un supersticioso 
teraor. 

Ahi se reunian, pues, para celebrar sus ngillatun de lluvia. 

En esta reunion, como en las otras destinadas a implorar 
el socorro de los espiritus superiores, el baile entra como 
parte indispensable del ritual. 

Es una danza relijiosa que se ejecuta para agradar a los 
espiritus con la raiisica i con movimientos simbolicos. En el 
ngillatun tiene por objeto, ademas, despedirlos de un modo 
que manifieste gratitud i complacencia de los que ban reel - 
bido su visita. 

La ejecucion circular (trincaiprun) de estos bailes sagrad os, 
es seguramente un procedimiento para provocar el extasis 
de la machi. 

Las danzas profanas ejercicios jimriaaticos solo tienen el 
sentido de manifestar la alegria i el entusiasmo. 

En algunos bailes araucanos se permite al homb re una 
mimica amorosa i lasciva, en la que a la vez danza , canta, 
ajita la cabeza i el cuerpo en actitudes febriles. Las mujeres 
no toman parte en estos bailes. 

Son escepcionales las danzas en linea recta (levtunj que 
practican los mapuches en sus reuniones ordinarias para be- 
ber. Lo comun es que se baiJe en circulo, con pasos cortos i 
saltados, movimiento lateral de la cabeza i contorsiones del 
cuerpo, en grupos de jovenes, viejos i a veces mujeres, unos 
a continuacion de otros i en filas de tres i cuatro individuos. 

Los que se fatigan del ejercicio, en especial los viejos, se 
retiran sin que sf; altere el orden del baile i se sientan a be- 
ber alrededor de los danzantes. 

A los bailes profanos pertenecia el de la trilla a pie (/7/- 
hubi), reunion de trabajo cooperative que estuvo en uso has- 
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ta haee pocos afios. AsemejAbase a una polka arrafttrada, en 
que 86 iban desgranando las gavillad. 

Algunas danzas de las jimnAsticas, son representacione& 
pantbmimieas de los movimlentos i carreras de animales. Los 
ci'onistas no mencionan esta clase de bailes, pero no queda 
fuera de razon la hipotesis de que ban de ser vestijios del 
clan tot6mico, epoca en que los individuos danzaban para 
identificarse i agradar al animal reverenciado. 

Ha contribuido tambien a mantener estas danzas en las 
costumbres araucanas, la imitacion a las tribus cazadoras de 
los Andes. Hasta hoi simulan 6stas la captura de animales i 
el vuelo i grito de las aves, como un pron6stico de lo que va 
a suceder en la caza. 

En esta elase de danzas esU\ incluida una que se denonii- 
na, puelprun(bRile del este) o choiqueprun (haile del SkYestruz), 
Practieanla especialmente las agrupaciones del este. 

Varios hombres desnudos de la cintura arriba, con el ros- 
tro pintado de bianco i rojo i envueltos en mantas, vienen 
desde algunos metros de distancia a un punto en que estan 
los tocadores de tambor. Llegan corriendo a pasos cortos, a 
semejanza del avestruz, i abren los brazos como alas esten- 
didas. Dejan en seguida las mantas i ejecutan en un gran 
circulo un ejercicio a modo de carrera de ave. De repente 
algunos de los danzantes salen del concurso hAcia los lados, 
con las mantas abiertas i vuelven despues a incorporarse 
a el. 

Los tocadores cantan: «iQue venga el avestruz, que ven- 
ga el avestruz! jSobre mi cabeza el avestruz, sobremi cabeza 
el avestruz! (1). 

Treguilprun^ baile del treguil (Vanellus chilensis) es otra 
danza de esta especie. La tlexibllidad del cuello de esta ave 
i su perspicacia para descubrir los peligros que lo amena- 
zan, ban hecho de el un simbolo de la habilidad de la madiL 

Los araucaiios antiguos tuvieron los bailes que se denomi- 


(1) Esta, como todas las reuniones de los araucanos, ha sido prc- 
seneiada j)or el autor. 
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naron guicha boqui, alrededor de un drbol i asidos los danzan- 
tea de unos cordeles; el fiuin, tambien en contorno de un 
canelo; el cunquen, aprendido a los espafloles, de pequeflos 
saltos ejecutados en circulo; el hueydpuruny pasos jiratorios 
cerca de un canelo, del cual pendian sogas de lana; los bai- 
1 arines, desnudos i con el rostro teflido i colas, se subian al 
arbol i se ataban a los organos jenitales bilos que tiraban los 
muchachos i las mujeres (1). 

Danzaban separadas de los hombres las mujeres; linica- 
mente cuando el licor hacia olvidar las reglas inviolableS; se 
mezclaban con ellos (2). 

Estas danzas antiguas i sus nombres ban desaparecido de 
las actuales diversiones indijenas. S61o se ban perpetuado 
su ejecucion de saltos pequeflos, de contorsiones i mimicas 
lascivas, en jiros que se estrecban o dilatan alrededor de un 
drbol plantado o de un grupo de tocadores. 

Como las danzas en el ritual, el sueilo ba desempeflado un 
gran rol en la formacion de las concepciones relijiosas del 
araucano. 

Desde la antigiiedad basta el presente, los sueflos ban di- 
rijido sus actos dom^sticos, sociales i relijiosos; >ba vivido 
siempre en la alternativa de sueflos alegres i tristes. «Creen 
facilmente en sus sueflos y los cuentan como cosa verdadera, 
y asi se guardan si ban tenido alguna pesadilla, y si algun 
sueflo alegre lo creen y esperan que les ba do suceder por- 
que lo 8oflaron» (3). 

Como los fenomenos del sueflo aparecen en la conciencia 
del araucano estrechamente relacionados con su nocion del 
alma, cree que los hechos que ha visto dormido son tan rea- 
les como los de la vida ordinaria. Si suefla con amigos i pa- 
rientes muertos, estaconvencido de que sus espiritus ban 


(1) Danzas descritas en los cronistas. Por la brevedad del espacio 
no se tra8<$riben aqui en bus detalles^ semejantes cast todos. 

(2) Molina, Comjpendio^ pdj. 195,— Gomez de Vidaurre, Historia, 
tomo I, p^j. 352. 

(3) Kosales, Historia^ tomo I, p;ij. 164. 
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venido a verlo. En otras ocasiones es el suyo el que sale a 
visitarlos o a tomar parte en escenas lejanas. 

De la importancia especial que atribuye a las iraajenes 
que lo impresionan sobre dormido, ha formado un verda- 
dero sistema de suefios, como todos los pueblos de tipo me- 
nos avanzado. 

Soflar es peuman en la lengua. Hai suefios buenos (cdme 
penman) i malos {hueid peuman), Espresa el mapuche el he- 
cho de ser hablado mi6ntras duerme por alguna persona, 
animal u objeto, eon la palabra perimontun (cosa sobrena- 
tural). 

A la clase de suefios buenos pertenecen las apariciones 
de espiritus de parientes, que visitan a menudo para regalar 
dinero; la vista de una cosecha abundante, la ganancia de 
un juegode chueca, augurio de un exito real, i muchas otras 
imdjenes que seria prolijo enumerar. 

A este orden de suefios pertenece el mandate que se recibe 
de NgUnechen o del espiritu de un mayor para practicar una 
accion benefica. En 1906 Melillan, gMmen (rico) de Tromen, 
recibi6 en sueflo una orden terminante de celebrar un ngilla- 
tun, Inmediatamente comenzo los preparatives, i a los pocos 
dias se veric6 la fiesta con una solemnidad que se recuerda 
todavia. 

En 1907 soflo una macM que el 24 de junio reventarian los 
cerros inmediatos a Temuco i sepultarian la ciudad, como 
castigo a los chilenos por sus persecuciones contra los indi - 
jeuas. Revelado el sueflo, los mapuches de los alrededore s 
huyeron al sur eh la vispera del dia fatal (1). 

Entre los suefios de mal augurio se cuentan los anuncios 
de proximas desgracias 6 p6rdidas, como muerte de un pa- 
riente, robo de animales, viaje desgraciado, juego de chuec a 
perdido, etc. En posesion de los hechos futures, adquiridos 
de este mode, el mapuche se guarda de emprender el viaje 
o de aceptar la apuesta; nada lo disuade de lo contrario. 

Estos son suefios normales. Los patolojicos aparecen en 
mayor niimero. 


(1) Hecho presenciado por el autor. 
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Las pesadillas (weteTlew) abundan en eldurmiente arau- 
cano. Provocanlos particularmente las intoxicaciones, entre 
las cuales hai quo poner en primer lugar la alcoho lica. 

El indio bebe de preferencia el aguardiente. Ha sido el li- 
corde los mas acomodados; el vino, de los pobres. Un cuero 
de^ aguardiente valia hace poco un caballo o una estribera 
de plata. 

Por esta propension al consumo del alcohol, se calculard 
la f recuencia en sus sueftos de las representaciones angus - 
tiosas i terroriflcas. 

De ordinario lo atormentaba el sueflo clasico del alcoho- 
lismo, el de los animales (cullifi peuman) , Se ve perseguido 
por perros, gatos, leones, toros, moscardones i los seres zo o- 
morflcos de su mitolojia. 

Otra causa f recuente de sus pesadillas es la presencia d e 
gases delet6reos, algunos de orijen paliidico, dentro de la 
ruca o en sus proximidades esteriores. 

Las imajenes del ensueflo o de los instantes que siguen al 
despertar, dan orijen a muchas alucinaciones auditivas i vi- 
suales del mapuche. Suefta con un animal feroz o con un es - 
pectro mitico. LaimAjen confusa, inestable mi6ntras dormia, 
se presenta a sus ojos cuando despierta clara como el objeto 
mismo. En ocasiones oye despierto las palabraa del sueilo . 

A veces suelen formarse estas alucinaciones despues de 
una embriaguez, por lo comun al amanecer. En un estado 
•como de subdeliriufn tremens^ el objeto se presenta al mapu - 
che en movimiento. En ocasiones el mismo, victima de fugas 
o automatismo ambulatorio, se pone a andar; vuelve si ordi' 
nariamente sin conciencia de lo que ha hecho. 

Son para el todas estas representaciones de lo mas real 
que puede haber, i como su mentalidad esta dirijida a una 
idea jeneral, la intervencion de los espiritus en sus acciones^ 
toma proporcion enorme su creencia en seres miticos i en 
brujos (caicu). 

Por esta razon todo el que comunica un cuento mitico dice: 
cEsto es cierto, esto lo vi yo, le sucedio a tal persona (1 )». 

(1) Anotaciones hechas por el autor. 


Del valor estraordinario que los araucanos dan a los sue- 
fios como guia de sus acciones, proviene la popularidad que 
rodea a los majicos eneargados de interpretarlos i de pronos- 
ticar el porvenir por medio de ellos. 

A consecuencia de ser tan susceptible de emociones supers- 
ticiosas, ha mantenido hasta ahora la propension de relacio- 
nar algunos pormenores de la vida diaria con su suerte fii- 
tura. 

Es un con junto de supersticiones prohibitivas, individua- 
les, que no participan del caracter sagrado del tabii, pues la 
inf raccion de este envuelve la idea de un desagrado a los es- 
piritus i del consiguiente castigo colectivo. 

Desde la antigtledad hasta hoi el sonido de la lumbre in- 
dica la llegada de un hu6sped; si a alguien se le cae un ob- 
jeto, es seilal de que otro lo recuerda; el vuelo de algunas 
aves el grito de ciertos animales, en tal o cual direccion^ 
indican lo que ha de hacerse; la contraccion nerviosa de los 
miisculos, a la derecha o a la izquierda, pronostica fin favo- 
rable o adverso de las resoluciones por tomarse i a veces en- 
fermedades; la caida de la cabalgadura, cuando se viaja, es 
anuncio de mala noticia; si se duerme una pierna sobreven- 
dra una enfermedad, etc. 

El culto del totem dejo huellas inborrables, de la creencia 
en la accion majica de los animales por sus gritos, cantos { 
costumbres. En el paso de la sociedad totermica a la patriar- 
cal, se perdio la forma de culto, pero sobrevivio el animal 
como simbolo de una idea de fuerza, rapidez o perspicacia. 
En este sentido se cristaliz6 hasta el presente el temor i res- 
peto que en lejanos tiempos obraban en su alma. 

El culto de los espiritus, consiste casi enteramente en ce- 
remonias, segun se deduce de la esposicion precedente: los 
araucanos son mas formalistas que los pueblos de relijion 
organizada. 

Las ceremonias no se realizan como actos de culto o mues- 
tras de diferencia a los espiritus, sino para pedirles salud i 
Uuvias que incrementen su bienestar material. 

Tampoco tenian el alcance de espiacion, porque el arau- 
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cano en bus relaciones con los esplritus se preocapa de su 
felicidad i de su desgraeia i no de reaccionar de acciones pre- 
t6ritas: no se preocupa de saber si el mismo ha sido bueno o 
malo. 

Su moral consiste en hacer lo que hicieron sus mayores i 
en no perjudicar a los de su grupo. Ha considerado lejitimo 
matar i sobre todo robar al eneraigo. Hoi lo contiene el te- 
mor legal, pero no el relijioso. 

Por otra parte, las prescripciones de los esplritus, dictadas 
por los majicos, se enearainan a pcdir el ejercicio de las ce- 
remonias i no a dietar reglas morales deconducta. Los espi- 
ritus piensan a este respecto como los hombres. 

Fuertemente encerrado en estas ideas, poco le importa lo 
que piensan los demas; pero, si nunca combate las creencias 
ajenas, en cambio sostiene de hecho los usos tradicionales 
referentes al raatrimonio, al entierro i las invocaciones. 

«De esta irrelijiosidad, dice el jesuita Molina, proviene la 
{ndiferencia con que miran la introduccion del cristianismo* 
el cual es tolerado en todas las provincias que dominan. Los 
raisioneros eran respetados, bien acojidos i tenian plena li- 
bertad de ejercitar publicaraente su ministerio, pero eran 
pocos los que se convertian» . 

La constitucion mental del indijena no se encuentra en con - 
diciones adecuadas, segun la historia i la observacion mo- 
derna, para asimilarse principios abstractos de otras relijio* 
nes. Un cambio relijioso requierepreviamente unaevolucion 
psicolojica en el sujeto. Si no adquiere nuevos caracteres 
mentales, las consecuencias i la duracion de esa raudanza de 
sentimiehtos sera pasajera. 

Las conversiones relijiosas pueden operarse de un modo 
mas o menos repentino en un pueblo ya evolucionado, pero 
no en el que apenas ha recorrido las primeras etapas del 
progreso; en este la mutacion sera lenta, con avances i re- 
trocesos hasta la realizacion final de la obra. 

Si se examinan con tino los sentimientos relijiosos de un 
mapuche cristianizado, particularmente si reside en su medio 
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social, pronto se verd que la transformacion es aparente i 
queda como resultado una mezcla confusa de representacio- 
nes i practicaSy estremadamente diversas como son las del 
cristianismo i las del culto araucano. 


CAPITULO XIV. 
Concepciones mlticas 

Idea jeneral de la fonnacioii del mito araucano. — El mitismo en el pa- 
triarcado. — La leyenda del diluvio. — La mitolojia contempord- 
nea. — Mitos de orijeii totemico. — Mitos antropomorficos. — Ideas 
de cosmogoiiia de los mapuches. — Rasgos concordantes a los mi- 
tos araiicanos. 

Se puede notar desde el principio de la vlda histdrica de 
los araucanos que en el conjunto de bus especulaciones reli- 
jiosas, se hallan incluido^ relates maravillosos de seres zoo- 
morficos. Trasmitieronse estas historias primitivas por la 
tradicion'oral. 

Nacio asi en el periodo del totemismo, el mito naturalista, 
en el que la naturaleza se hace personal i huraana. ^ 

Pasaron los mitos del estado salvaje de la coleetividad al 
de la barbarie, para continuar en el de pleno desarrollo del 
patriarcado. 

Se advierte, sin embargo, que los de uno i otro ciclo lian 
variado un tanto en su condicion primitiva: los del totemis- 
mo son pasivos i los del patriarcado obran mas, aparecen 
como actores en aventuras i van penetrando al antropomor- 
flsmo a la forma i acciones del hombre. 

A pesar de ser tan abundantes en las especulaciones del 
espijitu del indio el cuento, la narracion fabulosa, los auto- 


res espafioles dejaron escasas noticias de los mitos. El gra- 
maticoC Febr68 menciona el Pimuychen^ culebra alada, que 
causaba la muerte al que la veia volar; el Arunco, cun sapo 
grande, que dicen les conserva las aguas, i lo llaman tambien 
genco^ (ngenco), Debieron atribuir a este mito Isi, facultad de 
anunciar la lluvia, que le proporcioua el elemento de su exis- 
tencla. 

Menciona asimismo los ivumche, bomb res animales, «que 
consultan los brujos en sus cuevas i los erian desde chiquitos 
para sus hechicerias o encautos». 

El Quirivilu (ngdruvilu^ zorro, culebra), a juzgar por los 
vestijios que ban quedado de el en la toponimia indfjenaan- 
tigua, perteneci6 igualmente al mitismo patriarcal. 

Sobre la cosmogonia indljena tambien dejaron los cronis- 
tas noticias mui escasas. Solo anotaron la leyenda del di- 
luvioi; 

«La8 teorias de ellos sobre el orijea de las cosas creadas 
son tan necias i ridiculas que de ref erirlas no se podria sacar 
otro f ruto que el de manifestar mucho mas la insuficiencia 
de la mente humana cuando esta abandonada asi misraa. Se 
conserva entre ellos la memoria de un gran diluvio, en el cual 
dicen que no se salvaron sino pocas personas, sobre un alto 
monte dividido en tres puntas, llamado Thegtheg^ esto es, el 
tonante o el centellante, que tenia la virtud de fluctuar sobre 
las aguas. 

De aqui se infiere que este diluvio no vino sino despues de 
alguna erupcion volcanica, acompailada de grandes terremo- 
tos, i veroslmilmente es mui diverso del noetico. Efectiva- 
mente, siempre que la tierra se sacude con vigor, aquellos 
habitantes procuran refujiarse a los montes que tienen cuasi 
la raisma figura, i por consecuencia, la misma propiedad de 
nadar; diciendo ser de temerse que despues de unfuerte tem- 
blor saiga el mar otra vez fuera e inunde toda la tierra; En 
estas ocasiones Uevan consigo muchos viveres i platos de 
madera, para preservarse la cabeza del calor, en el caso que 
el Ihegtheg^ elevado por las aguas, subiese hasta el sol. Pero 
cuando se les opone que para este objeto serian mas acerta- 
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doe loB platos de tierra, que son raenos sujetos a quemarse, 
dan una respuesta que estambien entre ellos niui comun, es- 
to es, que sua antecesores lo hacian siempre asi (1)». 

La mitolojfa actual es mas numerosa i se presta, por con- 
siguiente, para acopiar noticias interesantes, que vendran a 
suplir la escasez de datos que a este respecto dejaron los 
cronistas. 

En las representaciones miticas del mapuche no se han 
borrado todavfa los seres zoomorficos de tiempos remotes; 
pero hoi van toraaudo los raitos un aspecto ahtroporadrfico 
mas pronunciado: tienen sexo i hasta se presentan vestidos; 
8US aventuras se repiten con deinasiada f recuencia. 

Los primeros elijen sus domicilios en un arbol, en la pro- 
f undidad de los rios i lagunas o en cuevas invisibles. Los se- 
gundos establecen su residencia cerca del hombi*e, cuando 
estan a su servicio, para proporcionarle lo que se le ofrezca 
o para vengarse de sus enemigos. Sin este compromiso, vi- 
ven corao n6madas, en el dia encerrados en las cavernas de 
iOS brujos i en la noche vagando por las soledades i caminos 
para asaltar a los viajeros. 

Unos i otros manifiestan una marcada propension al cani- 
balismo: 66I0 se sacian con sangre bumana i excepcional- 
mente beben la de animal. 

Hai que dejar constancia de que en el ciclo mitol6Jico me- 
dio figuraban algunas creaciones que los araucanoa clasifl- 
caban entre los espiritus, porque reunian las condiciones ca- 
racterlsticas de estos. En el ciclo contemporaneo han pasado 
a ser tnitos antropomorficos, con multitud de historias i ac- 
etones nuevas, variables i accidentales i sin la propiedad de 
incorporarse en los objetos. 

De los mitos de orijen totemista, que tienen su morada 
en la selva se cuenta en primer lugar el Pihuichefl {Pimui/- 
chen de Febres). Es una serpiente alada que silba i vuela en 
la noche i en los dias de grandes calores se adhiere a la cor^ 
teza de los arboles i deja en ella un rastro de sangre. La 


(1) Molina, Compendio, pdjina 174. 
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persona que por desgracia Ue^a a verlo, casualmente, se 
aniquila i muere. Se alimenta de sangre que bebe a los hom- 
bres i a los animales cuando duerraen, a los que enflaquece 
i destruye. Cuando llega a la edad de la vejez, se trasforma 
en un pajaro del tamaflo de un gallo, que causa los mismos 
estragoa que en su forma primera. Multitud de historias cir- 
culan en los grupos indijenas acerca de las aparicioneB i da 
flos de este mito. 

Trelquehuecufe (cuero huecuve) Uaman los indios a un pul- 
po de las dimensiones de una piel de ternero, armado de ga- 
rras en todo su alrededor. Habita en las honduras de los 
rios i lagunas, donde toma a los bombres i animales que 
atraviesan o se bafian en esos parajes i los mata por medio 
de una contraecion irresistible. Mapuche que al caer a una 
profundidad se hunde i no aparece a la superflcie, por que- 
dar enredado en arboles sumerjidos o en lechos fangosos, ha 
sido tornado por el trelquehuecvfe (1). 

Ngurtivilu (zorro culobra), rafto acuAtico de sorprendente 
fuerza. Ahora la iraajinacion mapuche lo representa como 
de cuerpo delgado i pequefto, cabeza de gato i cola de zorro 
estremadamente larga. Frecuenta los pasos i remansos de 
los rioS; i con la cola enreda a los hombres i los animales, 
los arrastra al fondo i les bebe la sangre. Por lo abundante 
es quizes el huesped mas peligroso de las aguas (2). 

En las agrupaciones de las orillas del mar i de los lagos* 
los mitos acuaticos han sido, sin duda, mas numerosos. Un 
joven mapuche ha escrito estas lineas sobre dos creaciones 
miticas no Men conocidas actualmente en el centre. <^Llul 
Uul es un aniraalito con cabeza de gato i mui coludo. Su ha- 
bitacion es el agua, siempre dentro del mar; es un animal 
duefto del agua. Cuando quiere hacer Hover, se va mar aden- 


(1) Las reducciones del 8ur pronuncian como f la v de los indios 
del norte. 

(2) El sabio investigador Lehmann-Nitsche, del museo de la Plata, 
cree que el Ngilinivilu es la Lutra felina Mol, de la que se ha forma- 
do el mito araucano, existente tambien en la Arjentina. 







tro; muchas avecitas van siguiendolo. Trae la bonanza mar 
afuera. Es un animal que gobierna el tiempo. Atrae las 
aguas; si saliera del mar, las aguas saldrian tambien con eL 
Es reconocido de todos los mapuches antiguos. 

Caicai es un animal que tiene la forma de un caballo re 
cien nacido. Le arrastra la melena. Vive como el Llulllul 
en el agua (1). 

El Huailleperl tiene igualmente su morada en el agua. Mi- 
to de figura deforme, cabeza de ternero, cuerpo de oveja» 
piemas torcidas i sin movimiento las posteriores; causa es 
panto a la jeiite i graves males a las mujeres, las cuales 
quedan predispuestas a concebir o a dar a luz hijos fenome- 
nales. A veces aparecen con el cuerpo contrahecho de cual- 
quier animal, caballo, asno, vaca, etc. No hai madre que no 
tenga algun hijo flsicamente anormal que no cuente una his- 
toria del Uuaillepefi. 

Como mito del agua tambien desempefla un papel mitolo- 
jico un sapo grande que llaman ahora los indios pacarhua. 
Cuando se retira de las vertientes o depositos de agua, so- 
breviene su agotamiento inmediato. 

Ngaquifl Uamaron los indios del norte hasta hace pocos 
afios i Ponono los del sur a un animal mitico subterraneo^ 
que ladra o grufie. Esta audicion no trae perjuicios al ma- 
puche, pero la evita como un caso de perimontun. Desig 
nase con esta voz todo hecho contrario a las leyes natu- 
rales, como el movimiento de un cuerpo enreposo sin una 
fuerza que lo impulse, el humo de una piedra que no esta en 
contacto con el fuego. 

El (olocolo figura tambien como animal sanguinario en el 
mitismo araucano. Nace del huevo dejenerado o mui peque- 
fio de la gallina, que la creencia popular atribuye al gallo. 
Por incubacion del calor del sol, se forma una culebra o 
lagarto, que despues de algun tiempo se metarmorfosea en un 
animal semejante a una rata con plumas. Fija su morada en 
cuevas no distantes de las casas, de donde sale a lamer los 


(1) De Manuel Lonquitiie, jdven mapuche cooperador del autor. 
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osputos i I08 utensilios que ban servido a la familia para 
corner. De este modo indirecto, basado en el principio de la 
majia simpatica, produce en las personas la consuncion i la 
muerte. De aqui proviene la precaucion que se toma de 
queraar el pretendido huevo del gallo. 

El Cherruve^ inito astral, existente a no dudarlo desde el 
totemismo, es el aerolito. Segun la direccion que toma, causa 
on los grupos epideraias la def uncion de algun cacique. A 
causa de la tendencia de los mitos antiguos a convertirse en 
antropomorflcos, ahora aparec*} personiflcado el Cherruve en 
un ser hibrido, con cabeza de liombre i cuerpo de serpiente. 
Esta forma, entre varias que le dan lassecciones do la costa 
i del centre, es la mas comun. Las de los dos lados de los 
Andes, lo representan como un monstruo de siete cabezas, 
dragon que vomita fuego, se transforraa en otros animales i 
habitacerca de los volcanes (1). 

Cuentanse relates curiosos de caciques poseedores de al 
gun Cherruve en forma de piedra mineral encontrada en el 
campo. Creen los mapuches que los dueilos del mito lo Ian 
zan en la noche en direccion de un cacique enemigo: infla- 
inase, recorre su trayecto, se apaga i vuelve a su domi- 
cilio. 

Mito de este orden pero secundario, es el bolido pequeflo. 
Representalo la fantasia mapuclie como hombre encendido i 
le da el nombre de Huiyuche. Se asemeja a la representacion 
del diablo i carece de historia popularizada. 

El mito antropomorfico actual llamado Anchimallen, ena- 
no maleflco, se ha construido sobre el mito espiritu Anchi- 
nialguen (2). Ahora obra activa i personalmente, pero no tie- 
ne la propiedad de incorporarse a los objetos, que el mapu- 
che atribuyc a los espiritus. 

En iguales eondiciones se encuentra el Huitranalhue fd© 
/ilhue^ alma nparecida, i huitran^ forastero): se ha construido 
<'on el Hjito espiritu alhue de los ciclos anteriores al contora- 
poraneo. 


(1) Rodolfo Lenz, Estudlos Araucanos. 

(2) Vease el capitulo anterior sobre los espfritus. 


El Huitranalhue cuenta ya con una historia en estremo 
abundante de actos i sucesos que se repiten a diario. Se per- 
sonificaen. un hombre grande, tipo mapuehe, vestido con 
elegancia de la tierra. C6mprase a los brujos para el res- 
guardo de los animales i la persona del poseedor, quien esta 
obligado a alimentarlo con la sangre de sus parientes. Asal- 
ta con frecuencia a los hombres, que a su vista buy en des- 
pavoridos. Viaja i se deja ver tanto a pi6 como a caballo. 

En mayor niimero que el anterior, existe el (Jhanchon. Una 
persona, comunraente mujer, entra en tratos con los brujos 
para adquirir el secrete de volar. En posesion de el, la ca- 
beza se desprende en la cama del cuerpo, durante la noche^ 
le salen inmediatamente alas i se lanzaal espacio. Losgraz- 
nidos de algunas aves nocturnas, son la voz de los Chonchofi 
que viajan a los subterraneos de los brujos (reni) a entre- 
garse a las practicas del oficio i las fiestas de esos lugares. 
Las relaciones draniaticas de maridos que ban encontrado 
a su mujer sin cabeza i el regreso de esta al hogar, Uenan 
las cronicas de los grupos indijenas. 

Las leyendas del mapuehe acerca la cosmogonia parecen 
inventadas para distraer a los niflos. Conservan la relativa 
al diluvio, i hasta no hace muchos ailos huian en los tem- 
blores a guarecerse a la curabre de los cerros altos, trentren. 
Sobre la creacion del hombre no conservan leyenda alguna; 
solo daban antes el nombre de pefie epatun a los primeros 
habitantes do la tierra araucana, sin saber quienes eran ni 
de donde vinieron. 

Los animales salieron del interior de los cerros del este^ 
los Andes. 

El temblor era un tore colosal que sacudia las espaldas 
debajo de la tierra. 

Todas las antiguas ideas cosmogonictas han side reerapla- 
zadas hoi por la accion de Ngunechen, espiritu director del 
mundo araucano: las multiples manifestaciones de la natu- 
raleza, vientos, conmociones terrestres, lluvias, tempestades^ 
se deben a su voluntad. 

Suele haber diferencias locales en algunas cualidades de 


1 08 mitos araucanos, pero siempre aparecen concordantes en 
su finalidad. 

Los factores psiquicos que funcionan en la fantasia mitica 
del araucano, habran podido distinguirse bien en la espogi 
cion precedente. Uno es el caracter perceptivo, la objetiva- 
cion de las imiijenes miticas, que pasan a ser realidades per- 
fectas. Aparece tambien la asociacion de las imajenes mfti- 
cas: de una nocion, como la del alma del hombre, surjen 
otras, como la de los animales. 


CAPITULO XV. 
Cuentos miiicoii 

Abundante raaterial de cuentos initicos se puede recojer 
en las agrupaciones araucanas sobrevivientes (1). Sobre ca- 
da mito circulan multitud de relates fabulosos i sorprenden- 
tes, en que aparecen objetivados los fenomenos naturales i 
obrando con intencion humana los animates i los objetos ina- 
nimados. 

Todas estas relaciones fantasticas son, pues, el reflejo de 
la mentalidad relijiosa del araucano, de sus terrores i de su 
antipatia inconsciente por la raza espailola. Forman la do- 
cumentacion del estado actual de su conciencia. 

El indio manifiesta interes estraordinario por las narracio- 
nes. A la luz de la lumbre, por una asociacion de ideas cual- 
quiera, da libre curso a sus fantasias infantiles, que los 
oyentes recojen con ciega credulidad. Asl se van trasmitien- 
do sus creaciones miticas, que por lo copiosas i i epetidas en 
cada mito, hai que tomar en sus bechos tipicos. 


(1) El m^todo seguido por el autor para coleccionar estos cuentos 
ha consistido en hacerlos narrar primero al mapuche, escribirlos con 
el en araucano en seguida i verterlos por ultimo al castellano. En la 
version se evitan las repeticiones del araucano i se da a la frase una 
forma libre en lo posible. Por falta de espacio no se anota el onjinal 
en araucano. 
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CUENTO DE ANCniMALLEN 

De Tramany del lugar Chanquin 

Una noche un hombre Uamado Juan LoUimil quiso pasar 
un rato de alegria i resolvio ir a casa de su novia Uamada 
Niacita, 

Grande f u6 su sorpresa al aproximarse al cuarto de su 
novia; un anchimallen se encontraba en el interior conver- 
sando con la raadre de Niacita. 

LoUimil con gran sijilo i como pudo entr6 a dicho cuarto 
1 S3 oculto debajo de la cama para oir la conversacion. 

Fu6 grande su terror al oir al bru jo que le pedia con in- 
sistencia su hija para comersela, para satisfacer su apetito . 

La pobre vieja pedia suplicante al brujo que le dejara su 
hija mayor i si queria, ahi tenia la menor. 

LoUimil, no pudiendo aguantar por mas tiempo la respi- 
racion, decidio retirarse i arrastrandose como pudo, se 
retiro. 

Al dia siguiente conto a sus amigos lo que le habia pa 
sado con un anchimallen, 

A las pocas horas despues, con gran pesar de su corazon, 
supo la muerte de Niacita, la cual habia sido victima del 
anchimallen. 

Fue un golpe grande para el pobre TjoUimil matarle a su 
novia, a la quo profesaba un amor ardiente. 


tJN HUAILLEPEN 

De Manqueo, Metrenco 

Un dia sali de la casa. Fui a un estero que pasa cerca. 
Vi un huaillepefi. Era una oveja con cabeza como de ter- 
nero, con las patas delanteras torcidas i las posterioi'es a la 
rasti'a. 
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Me asuste i fui corriendo a la casa a llamar a mi padre. 
Volvi con 61. Ya el animal se habia ido. 

A los pocos dias parieron unas ovejas. Las crias salieron 
con las piernas torcidas. No sirvieron. Dicen que es bueno 
amarrarles uu hilo Colorado do lana en las piernas torcidas; 
a voces se les enderezan. 

En Metrenco hai mujeres que ban tenido hijos ciegos o 
tullidos: es que ban visto kuaillepefi, Este animal contrabe- 
cbo es mui comun en todas las reducciones. 

Las mujeres, vacas i ovejas que lo ven, tienen bijos de- 
fectuosos mellizos; casi siempre uno defectuoso. 

Hai que matar uno, el male. Por eso antes se mataba uno 
de los mellizos de la mujer; estas no querian tener bijos 
huaillepefi, ni parecerse a los animales en tener tantos. 


ENTIERRO DE PLATA 

De JiUian Aguaya, guarani que se mno de la Arjeniina, 
Vive en iTaperial. Casado con Maria Jaraniillo(mapuche). 

En un lugar salia un perro negro cuando iban dos o una 
persona. Cuando iban hartos, no salia. Todos decian que 
habia entierro. Un mapuche con otro amigo se convidaron 
a ir a sacar el entierro. Fueron i al llegar, el otro compa- 
ftero tuvo miedo i se volvio. Entonces el f ue solo; se apret6 
bien el cinturon i con el cuchiilo en la mano siguio andando. 
De repente le salio el perro: el comenzo a pegarle; el cucbi- 
llo no se atajaba; pasaba no mas. El perro arranc6; el iba 
detras hacbandolo. De repente se formo un pequeilo remo- 
lino i desaparecio el perro. Entonces el se puso a escarbar 
con el cuchiilo abi mismo. Luego hallo un cuero conceniza. 
Losaco para afuera; le bote la cenizai encontro ostribos, 
espuelas de plata i arciones. No le conto a nadie hasta des- 
pues del afto, porque se mueren cuando cuentan. 

Ihuaivilu (especie de dragon) i anchimaUen (mito) cuidan 
los entierros. 
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UN MAPUCHE QUE SE SANA DE NOOHE 

De Jo%i M. LonqvAtue 

Un mapuche se bafiaba todas las noches i en la maflana 
antes que saliera el sol. 

Esta cos*:umbre antigua i todavia existe entre los mapu- 
ches viejos; se llama hueda nentun dungun i tambien la 
tienen las mujeres, aunque no sean calcu. Este mapuche, 
decia, que no tuvo ninguna desgracia en su casa, vi vi6 mu- 
cho i mui tranquilo. 


PERIMONTU (zorro que hablo) 
De Zenon MelivilUj de Maquehua 

Una vez grito una zorra; varios la oyeron. Dijo: «va a 
liaber guerra». Uno le dijo: (i«por que dices que va a haber 
guierra, zorra huedd?i^ (mala). Entonces la zorra grit6 otra 
vez: He yai mai, fle yai mai (veremos). 

Al aflo siguiente bubo malon de los chilenos i les cautiva- 
ron los hijos, les tomaron los animales i les quemaron las 
casas. 


CUENTO DE HUITRANALHUE 

Del mismo 

Una noche 8ali6 un huitranalhue en caballo bianco. Iba 
como jente, con muchas prendas de plata. Ahi estaba espe- 
rando un hombreen elcaraino. Cuandopaso el huitranalhu€y 
le di6 un garrotazo ese hombre i lo hizo pedazos; eran pu- 
ros huesos. 

Despues el hombre se qued6 admirado, pensando en eso. 
Le conto a otras personas. 
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PERIMONTU 

De Melivilu, de Maquehua 

Una vez sali6 un toro de una laguna. Dosmapuches lo en- 
lazaron con lazos de junquillo, porque de cuero se corta. Lo 
Uevaron para la casa; lo raataron. Echaron a cocer barta 
carne. Al rato fueron a verla i estaba colorada todavia; ellos 
le hicieron mas fuego. Un mapuche fu6 a revolverla i dijo: 
c^estar&cocida?* Entonces le contesto: «todavia no estoi co- 
cida*. 

A ellos le dio miedo i fueron a botar la carne a la misma 
laguna. 

Otra vez se encontraron un toro i lo enlazaron con lazo 
de junquillo. IjO llevaron. Lo raataron i apilaion la carne 
en un cuero. Cuando la vinieron a ver era pura agua. 

Los animales del agua no so pueden pillar, i cuando se 
pillan, no se puede comer la carne. 

CUENTO DE UN MAPUCHE LLAMADO VICHA CaUOHU QUE 
8IEMPRE CONYEKSABA DE LOS REN I 

De Manuel Lonquit^e^ de Pillanlevun 

Eate aprendio cuando estaba mui joven. Como para robar 
este no se perdia nunca en la noche mas oscura, decia que 
tenia un huiyuche o centella. 

Le servia como indicador donde se podian encontrar ani- 
males; a donde veia caer su centella; se iba directamente i 
con seguridad de encontrar. 

Decia que los retii se encontraban en todas partes, siem- 
pre lejos; reni hai en todas las reducciones. 

Para ver los rerii se necesita terier la vista curada; cono- 
cer los culcu i saber lo que tiene cada uno; si es anchimallen 
o huitranalhue i hacerse amigo desde luego, .aunque nunca 
se hayan visto. 
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Cuando va iino a una fiesta, lo conocen lo que es i uno 
tambien conoce cu&l e» el calcu; luego se hacen amigos; i los 
huitrana/hues tambien se hacen amigos; asi como conversa 
uno, ellos tambien ccJnversan. 

Este decia que en Rehue Coyan habia un reni grande cer- 
ca de Perquenco. 

Reni chicos hai en todas partes. 

Esta curacion de la vista se hace en el reni; hai un gato 
verde que le sacan los ojos i los echan a hervir i con eso le 
curan la vista a los calcu ^ que sirve hasta para seguir rastro 
por cuestion de robo. 

Vicha Cauchu decia que era mui buscado para seguir ras- 
tro i decia era mui facil; esto lo hace el huitranalhue, sigue 
los rastros i uno va detras. 

El huitranalhue va diciendo por aqui van los rastros. Los 
huitranalhue cuando mueren los amos i quedan solos, no ha 
llan donde agregarse; luego salen a buscan donde poder 
agregarse. 

Cauchu siempre decia que los huitranalhue venian a agre- 
garse a su lado i a rogarle. 

El decia que no convenia tener huitranalhue viejos, por 
que son mui desobedientes i son raatadores de jente; despues 
que ellos matan a su amo, salen a andar, porque su amo ya 
no tiene que darles. 

Paria tenerlos buenos hai que ir a buscar o mandar hacer 
uno nuevo, bueno para cuidador de animales; para crianza 
de animales, hai que mollvintucarlo con sangre de animales, 
es decir, hacer una comilona, cada un ailo. 

Vicha Cauchu decia que los chilenos dicen que se van al 
cielo cuando muere alguna persona; este decia que no esver 
dad, porque todos los que mueren estAn en los reni aun cuan 
do no scan calcu i hasta los que estan vivos se encuentran 
alia. 
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CtJENTO DEL NGIRIFILU 

De Melivilu, Maquehua 

En un raudal siempre se daban vuelta las canoas cuando 
pasaban. Moria alguno de los que iban. Habia un hombre 
que era mui bueno para nadar. Una vez iba con otros en 
una canoa. Cuando Uegaron al raudal, se les dio vuelta la 
canoa. Al hombre que sabia nadar, lo tomo un animal con 
la cola, lo apret6 i lo clavo. El hombre andaba siempre con 
cuchillo. Saco el cuchillo i le corto la cola al animal. La 
cola tenia como dos varas; el la Uevo: era como serrucho, 
tenia como clavos, donde tomaba, no largaba; tenia los gan- 
chos para adelante. Por eso ninguno escapaba. Desde en- 
tonces no se dio vuelta ninguna canoa. 

El animal tiene color de zorro; es chico i la cola, bien lar- 
ga. Con la cola se llova a los animates i a la jente. 


CUENTO DE UN TERREMOTO 

De Nahuel Huinca; Maquehua 

Nahuel Huinca era joven todavia en el tiempo del terre- 
mo to. 

Cuatro adivinos Uamados Maripil, Puran, Ruquil i Paillal, 
anunciaron un temblor a los caciques. Iba a durar seis dias. 
Dijeron que de una laguna iba a salir un caicai (mito) que se 
iba a juntar con el Uulllul (animal forma de gato). Si se jun- 
taban, se acabaria el mundo. 

Entonces los caciques hicieron un ngiUatun en Puancho a 
la orilla de la laguna, de donde saldria el caicai, Mataron 
muchas borregas negras i a un mapuche Uamado Antio lo 
mataron con lanza i le dijeron que no dejara pasar al caicai, 
Su cuerpo lo echaron al mar los adivinos. 

Al cuarto dia del temblor sintieron como un remolino de 
viento afuera de la laguna, de donde habia salido; era el 
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caicai. Le tiraron el lazo i lo atajaron entre todos con lanza 
i lo hicieron volver a la laguna. No temblo mas. 

CHERRUVE EN PANQUECO (Entre Quillen i Colpi) 

De Quan Pichun^ de Galvarino 

Entonces lo vieron en la noche que iba bajando a pararse 
a la piedra grande que habia cerca del cerro. Paro el che- 
rruve ahi; dejo rastro de dos patas de un macho. Llevaron 
Aa piedra los chilenos al pueblo de Traiguen. 

CHERRUVE 

Del mismo 

Andaba en el campo cuando ei'a joven. Entonces vi el che- 
rruve en una vega. Estaba parado. Tenia harta plata en el 
cuerpo i oro (milla), Entonces pense en lo que me iba a su- 
ceder. No me sucedio nada; era cherruve bueno. Por eso no 
quedamos tan pobres (375 hect.) 

CHERRUVE 

De Ramon Lienan 

Namuncura, arjentino, hijo de Calf ucura, tenia un cherruve; 
era una piedra. La mandaba a donde queria; a donde los ca- 
ciques contraries; los mataba. A los pobres nada les hacia. 
Vuela como fuego. Sale el cherruve de las piezas cerradas, 
por cualquiera parte. 

EL HOMBRE I LA MUJER (mONCHOS 

De Jo84 Maria Lonquitue, de Pillanleltun 

Un mapuche joven tenia una mujer. Iba todas las noches 
a donde ella. Un dia el andaba en una fiesta i en la noche 
fu6 a donde ella. La encontro sin cabeza. Trato de salir i 
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quedo cerca d* la casa recostado para saber como Ucgaba la 
cabeza. Como al venir el dia sucedio que llego un huei*rafe, 
guairavo (Ardetta exilis) revolote^ndo encima delaeasa, i al 
poco rato desaparocio el pajaro; 61 entro al rato i la encon- 
tro con cabeza. liable con ella solamente i on el dia se reti- 
ro. No fue. mas; le tuvo miedo. 

CUENTO DE CALOU 

De un mapuche de Maquehua 

Una vez fue un mapuche Uamado Juan Venancio, a una 
hechura de una casa o rucmi con un cuflado. Luego que He- 
garon, su cuflado se puso a beber. En la tnrde Juan Venan- 
cio convido a su cuflado para irse para la casa. Se vinieron, 
i el cuflado traia una botella de aguardiente. Por el caraino 
le dijo: «Sent6molos a doscnnsar.» Le sirvio un poco de 
aguardiente; al momento se sintio casi sin sentidos, i su cu- 
flado le dijo: «Espereme aqui, cuflado, que luego voi a vol- 
ver; Juan estaba perdido; no sabia donde estaba. Al poco 
rato volvio su cuflado i le dijo: «Vamos por alii cerca i lue- 
go volvereraos.* Juan Venancio no vio casi donde pieaba, 
porque liabia una neblina mui tupida. 

Al poco rato que anduvioron, se hallaron en unas carre- 
ras, en las que se apostaba muclia plata. El cuflado le dijo 
que se pusicra en el lazo, porque en una de las carreras el 
habia apostado mucho. Oorrieron los caballos i perdi6 el ca- 
ballo a que habia apostado su cuflado. 

Luego se fueron para la casa. Por el camino el cuflado le 
dijo que se iba a morir antes de un aflo su mujer, i le nora- 
bro varias personas; Juan Venancio le pregunto por que se 
iban a niorir. Le dijo: «Porque en las carreras, aposte a mi 
mujer, a mi hermano i a unos cuantos parientcs mas, i no 
me los aceptaron, i me dijeron que me apostara yo. Aposte 
al caballo que perdio en la carrera i por eso voi a morir 
antes de un aflo». Le nombro varias personas mas que tam- 
bien se iban a morir antes del aflo. «Esto, lo dijo, no le va- 
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ya a contar a nadie antes que yo me muera, que si cuentas, 
tambien mueres». 

El cufia'^lo de Juan Venancio murio antes del aflo, i todas 
las personas que le habia dicho su cuflado que se iban a mo- 
rir. Juan Venancio no eonto liasta los doce afios despues de 
muerto su cuflado. 

UN MAPUCHE MATADOR O HUAPO 

J)e Josi M, Lonquitue 

Llanquitur era langemture (matador, valiente). Vivia don- 
de el cacique Calvucura, en la Repiiblica Arjentina, lugarci- 
to llamado Huilliche. 

Fu6 a hacer su primer combate en el pueblo Azul. Antes 
habian arreado muchos mapuches. Llega este cuchillero con 
mucha jente. 

Deja su jente retirada i el entra a combatir solo. Cuando 
lo vieron i le dijeron los espafloles: «N6, seflor Llanquitur, 
con Ud. no queremos pelear*. Lo conocieron que era cuchi- 
llero, despues que le habian disparado cientos de tiros; lo 
mismo que tirarle a un tronco cualquiera, i con ninguna 
her i da. 

Unos cuantos que se habian opuesto murieron. En segui- 
da dijo a los dueilos de almacenes que le dieran entrada pa 
ra sacar lo que necesitaba. Dijeron los dueflos de almace- 
nes: «Con este cuchillero es iniitil oponerse; hai que darle 
su camino libre». Saco cuanto necesitaba, i acompailado con 
su jente hizo las c^rgas. 

En seguida su jente se ocupo en arrear cuantos animales 
encontro. 

Despues, cuando iba do regreso dijo a su jente, a todos 
los caciques i capitanes: «Seflores {pu lonco) heraos salido 
victoriosos en este malon, todo ha sido por mi; a todos Uds. 
les ha ido mui bien; han traido muchos animales; yo no he 
querido traer nada. Si ahora Uds. quisieran hacerme un fa- 
vor: darme cada un un tanto, segun los animales que trai- 
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ganv. Todo fue aceptado con el mayor gusto. Desde enton- 
ces cuando esto valiente iba a malocar, se le juntaban 
muchos caciques, mucha jente. 

Era como cacique, i fu6 raas norabrado que todos los ca 
ciques que habia en ese tiempo. 

Su muerte fue muchos afios despues; raurio de repente, 
por huecufuttmj que ya liabria cumplido su plazo. Todo cu- 
chillero tiene su tiempo limitado. 

Este entro en Cura llalal a hai'crse langerntm'e (matador, 
valiente). 

LA MUJER CHONCHON I SU MARIDO 

De Lonquitue 

Un mapuche tenia dos mujeros. Una noche las mujeres 
estaban solas. Las dos tenian familia. El niflo de una empe- 
z6 a llorar mucho; la oti-a la despcrtaba hablandole fuerte. 
No le oia; se levanto i fue a verla. La encontro sin cabeza. 
En el memento saco el niilo i lo Uevo a su cama. Al rato 
llega el marido. Ella le refirio todo lo que habia visto; llego 
ebrio. Entonces le dio rabia hizo fuego i no se acosto, 
esperando ver de que forma llegaba la eaboza. Como al 
amanecer, llega un pajaro a aletazos a la puoi ta; no le abrio. 
El pajaro no se atrevio a entrar porquo habia mucho fuego. 
Se sentian aletazos en la puerta. El hombi-e apago el fuego, 
con algun temor. Se retiro. Al amanecer ella dio un quejido 
lastimero, como despertando. Tenia la cara con rasguilos i 
moretones. El hombre no lo dijo nada, siempre pensando en 
su corazon i cuidando su familia. No le hizo nada. Siguieron 
viviendo a fin de que no le hiciera dano en su familia. No 
le conto a nadie, resignado, hasta que ella murio primero. 

UNA NINA QUE VE ANCHIM ALLEN 

De Lonquitue 

Dice una nina llamada Hueilcao que su madre era Maria 
i su padre Queupil. 


Hueilcao, que estaba una noche despicrta sin liablar una 
palabra, vio levantarse a su padre mui tarde de la noche a 
ver los animales en el corral. Su madre le dice al inarido: 
cLleva tu compafiero». 

El horabre no hablo una palabra del compaflero; no habia 
nadie raas. Hueilcao tomia que le ordenasen salir a ella por 
que estaba la noche mui oscura. 

Ella se hizo raui dormida. El compaflero que salio fue una 
lucesita que alumbro todo adentro i salio tras de su padre. 

Este era un anchimallen. 

CUENTO DE UN Ai-HUE (aparecido) 

De Zenon Melivilu 

Un joven mapuche i una nifta se querian casar. Se dieron 
una cita. El joven quedo de venir dontro de quince dias a 
un lugar solo. Los padres de ella no querian que se casara 
con ese joven. La insultaron. La nifta murio porque le dio 
raucha pena. El joven vino; no sabia que habia rauerto. La 
encontro ahi en el lugar. Estaba callada; la saludo i no le 
contesto; el le dijo: «Vengo a buscarte*. Arreglo su montu- 
ra. Le dijo que subiera en ancas; subicron. Se fu6 para su 
casa. liC iba preguntando varias cosas i ella no contestaba. 
Entonces 61 no hallaba como hacerla hablar. Le dijo: «Mira 
las estrellas corao corren». Entonces ella le dijo con voz ra- 
ra: c^^Cual estrella? Entonces a el le dio susto i la miro para 
atras i estaba con los ojos mui adentro; el arranco; la que- 
ria botar, pero no podia. Llego gritando a la casa. Salio la 
jente: entonces grito quo traia en ancas a la mujer, que lo 
habia asustado. Se rieron i le dijeron: «Hace seis dias que 
muri6». Entonces el dijo que habria sido alhue. Asi creyeron 
todos. 

UNA MUJER BRUJA (incidcntc de la vida ai'aucana) 

De Ramon Lienan^ de Temiico 

Lienan padre tenia muchos mozos. Uno llamado Filurail, 
se caso con Huallo. El niarido fue a la Arjenlina i ella se 
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qued6 en Chile. Huallo era bruja; raat6 al cuftado. Lo mand6 
buscar caballo; el no queria ir. Entonces ella se enojo i le 
dio cuiia pue (veneno). A los tres mesos raurio. El joven de- 
cia: «Yo vol a morir por causa de rai cuflada; una tarde me 
dio harina con todo carifto i comi». 

A los pocos dias le dio veneno a una herraana de su ma- 
rido, en el miltrin, (cornida de trigo). La farailia entro en 
Bospecha. Vino uno para sacar el veneno. Se coraprobo con 
el ^una pue que se saco. 

Se reunio la jente. La colgaion i laazotaron; no dijo nada. 
Despues la pusieron al fuego; no decia la verdad. Despues 
dijo que la sacaran, que diria. Entonces dijo: «Mi cuflada no 
quiso ayudar a hilar una manta para mi marido». Entonces 
Lienan dijo: «Perdonemo8la» i la echo para donde su farai- 
lia en Maflio (Boroa). Despues Uego Filumil; le contaron, i 
dijo: «Esta bien» i sintio mucho a sus hernianos.' La bruja 
tenia un hijo, Pichichao, Ese quedo ahi. Cuando fue hombre, 
a los rauchoB afios, fue a buscarla. Vive con ella. Tambien 
mato a la mujer de su hijo; dccia que era mala. Ahora vive 
en Collico (cerca de Temuco). 

UNA MUJEK CALCU (bruja) 
De PichuHj Galvarino 

En un matrimonio indijena que habia en Galvarino, la 
mujer sabia el arte de la brujeria. 

Un dia fue convidado el marido a una fiesta, quedando la 
mujer. sola en su casa. En la fiesta le convidaron de beber a 
todos loBconcurrentes i el raapuche bebio hasta embriagarse; 
de suerte que al volver a su casa Uego i se acosto en una 
cama. 

A la llegada de la maflana recordo con mucha sed i 61 pi- 
dio un poco de agua a su esposa, Ya habian trascurrido al- 
gunos mementos i su esposa no le hablaba, i ni siquiera ae 
movia en su cama. 

Entonces el hombre so levanto de su cama i fue a ver a 
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su esposa. Atentandola conocio que estaba ain cabeza. Acor- 
dandose que, segun virtud indijena, poniendo el cuerpo boca 
abajo no podria unirae la cabeza al tronco, lo hizo el asi; se 
puso a orillas del fuego para ver lo que sucedia; pudo oir 
gritar a poca distancia a un chonchoii, 

Momentos despues gritaron encima de la casa i sintio un 
golpe que a el le parecio haber caido algo sobre la casa. Po- 
cos momentos despues vio entrar por la puerta un pajaro 
que parecia estar ciego porque andaba de un lado a otro i 
dirijiendose al lugar donde estaba el cuei'po i revoleteando 
a su alrededor; tomo la forma de un perro; se dirijio al fue- 
go donde estaba el indijena; le lloraba i parecia hacerle se- 
ilas para que le diera vuelta el cueipo. 

El indijena, despues de haber observado por algunos mo- 
mentos, fue i dio vuelta el cuerpo i este al memento se en 
contro unido con su cabeza. 

Entonces 61 le pregunto: «(f.Que le habia pasadoV» Ella le 
contesto: «Yo todas las noches salgo sin que tii sepas a ha- 
cer una visita u tieri-as leianas». 

Le rogo a su marido que no le dijera a nadie i que nada 
le haria. 

El hombre no le habia contado a nadie, pero en pocos aftos 
les conto a otros indijonas, cuando la mujer habia rauerto. 
Asi se supo. 

UN HUITKANALHUE 

De Pkhiuiy Galimrino 

Mi tio iba una noche a ver los animates a la vega. A la 
Uegada el cabal lo so asusto por un bulto que venia detras. 
Miro el i vio que se acercaba el bulto. Entonces tuvo susto i 
le tiro un caballazo para meterle miedo; el creia que era un 
hombre ladron que venia a quitarle los animales Pero no 
era hombre; era huitranalhue, en caballo bianco, sombrero 
aludo, con mucha plata; le sonaban. Entonces desaparecio el 
huifranalhue; el se puso huedhuedche^ (demente) i no sabia 
por donde andaba. Vio el rio; no sabia para donde corrian 
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las aguas. Se oriento; se allego a un foso cerca de la casa. 
De aqui volvio otra vez. Le salio por segunda vez el huitra- 
Hulhue. Anduvo asi toda la noche. Amanecio andando; habia 
niebla. Fue a dar a una casa indijena; se bajo i lo Uevaron 
a la casa. Estuvo raucho tiempo huedhuedehe, 

UNA MUJER CHONCHON 

De QuilaqueOj del otro lado del Cautin 

Un hombre tenia una amiga. Era bruja. Fue una noche a 
su casa. Encontro sin cabeza a la mujer. La dio vuelta para 
abajo. Entonces sintio un chonchon en la puerta. Era la 
cabeza de la mujer. Arranco asustado a una casa vccina. La 
jente dijo: «Es bruja. » Hicieron fuego i sintieron revolotear 
al chonchon. Despues se fueron. En la misma noche, cuando 
se aparto la jente, entro la cabeza i se unio al cuerpo. Al dia 
siguiente murio el hombre por haber contado. 

CUENTO DE UN MAPUCHE QUE TENIA UN CHERRUVE 

iJe Jos^ M. Lonquitue 

Un mapuche tenia cuatro mujeres, i tcnian la costumbre 
de irse a baftar diariamente a las doce del dia, en el tiempo 
de verano en una laguna cerca de su casa. 

Fue el mapuche a bailarse, i estaba sentado debajo de su 
ramada cuando llego una de sus mujerCvS a barlarse. Al poco 
rato vuelve mui ajitada a decirle a su marido una cosa rara 
que vio en la laguna; le decia. «iVamos a verla!» 

Lo que vio era una oveja que estaba dentro de la laguna. 
El mapuche salio en el memento acompanado de sus cuatro 
mujeres. 

Cuando llegaron a la laguna ahi estaba todavia la oveja; 
era de color pardo. En el acto se puso a tomar la oveja el 
mapuche, sacandose el chamal. A tiempo de tomarla en la 
mano se volvi6 una piedra en forma de un hombre. El ma- 
puche guardo esta piedra para si^mpre. 
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Bncontrar una vision se llama perimontun. Le dio el nom- 
bre de cherruve cur a. 

Se mantenia con plata de chafalonia. El mapuche despe 
dazaba estribos, espuelas i frenos do plata i los colocaba de- 
bajo; esta plata se iba mci.nando poco a poco. Esta piedra 
anunciaba cuando habia al^-ima guerra. Salia a volar de no- 
chc en forma de un cometa; csLos se llaraan cherruve en ma- 
puche. 

Cuando Uegaba a alguna parte, metla un ruido estruendoso 
i cuando Uegaba a la casa la misma cosa. 

Cuando su amo iba a la guerra, anunciaba bueno o mal 
viaje. Amanecia en la raaflana con la boca tefiida con sangre. 

Este mapuclie fue un hombrc mui rico por su piedra. 

CUENTO DE UN HUITUANALHUE 

De Juan F, Melivilu^ Maquehua 

A una fiesta fue toda la jente de una casa. En la tarde se 
vinieron. Pasaron a la casa vecina a beber porque tenian 
vino; luego se vinieron, i uno de los compaileros se quedo en 
esa casa. 

Cuando llegaron a la casa luego se acostaron, menos la es- 
posa del hombre que se habia quedado en la casa vecina. Ue 
repente sintio que venia un hombre a caballo i se desraont6. 
Un joven de la misma casa que todavia no se habia quedado 
dormido, vio que era el marido de la mujer. El joven se ad- 
miro de ver que andaba tan elegante, con pafiuelo de seda 
bianco en el cueilo i con espuelas, talero de plata. Se sen to 
on un banco; se hizo como que estaba dormido; su esposa lo 
f u6 a invitar a que se acostara. Dice el joven quo lo estaba 
mirando que el hombre tenia los ojos colorados. Al acercarse 
a su marido la mapuche dio un grito i dijo: «iAi, el huecufe!* 
i cay 6 de ospaldas. El hombre que ella creia su osposo era 
huitranalhue. Dicen que cuando una persona mira a un hui- 
trayialhue muerc al momento.Lo mismo le sucedio a la indir*; 
murio al instante. El joven que estaba mirando se lovanto i 
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todos, poi-que habiari despertado al grito que la mujer habia 
dado. El huitranalhue huyo, i todos loB de la casa oyeron que 
cantaba asi: 

«Harta sangre ho comido hoi, 
casi voi empachado con sangre. » 

UN HUITRANALHUE 

De Huilinao 

Habia un mapuche rico. Le robaban mucho los animales. 
Un dia dijo: «Estos no rae tienen miedo; voi a coraprar un 
huitranalhue.T> Lo compro. Como a la seacana que lo corapro 
le dijo el huitranalhue: « Padre, dame una oveja.» El dijo. 
«Tomacualquiera.» Creia que era unaoveja. Un chiquillo se 
le niurio en la raisraa noche. Pensaba mucho porque se le 
habia rauerto el chiquillo; penso si seria el huitranalhue el 
que habia muerto al chiquillo. 

Despues le pidio otra oveja; el ledijo: «Toraacualquiera,» 
i so le raurio otro chiquillo. Entonces comprendio que no eran 
ovejas las que le pedia el huitra7ialhue.(^\x\^o raatarlo. Tomo 
el huesito que era el huitranalhue i lo puso en la cartera del 
cinturon. Subio a cabal lo i se fue para el otro lado del rio. 
Cuaiido iba en la mitad del rio, se saco el cinturon i lo boto 
a I agua. Despues en el otro lado se puso a tomar licor. Cuan- 
do estaba ehrio i so habia hecho de noche, Uego el huitranal- 
.hue dioicndole: «ChaOj cAao (padre, padre) ^;porque raeechas- 
to al aguaV yo no muero nunca aunque me echen al rio o al 
fuego*. Despues se fucron losdos para la casa i siguio pi- 
diendole ovejas, i las ovejas eran chiquillos. El preguntaba 
a los demas corao se podria matar al huitranalhue, i nadie 
siibia. Al poco tiempo cuando se le acabaron los chiquillos, 
le pidio una vaca; el le dijo que bueno i se le murio una de 
las raujeres. Despues le pidio la otra; el no se la queria dar. 
El huitranalhue le dijo que si no se la daba, se lo comia a 
ei. Se la dio do niiedo. A los pocos dias le pidio un ternero; 
era un sobrino. En esos misnios dias encontro a uno que le 
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voi a decir, entonces lo puedes raatar». Le dijo que partiera 
harta leila e hiciera harto fuego; despues que pusiera una 
oUa grande al fuego, i que la tapara con una piedra de mo- 
ler, 1 cuando estuviera bien caliente la oUa, echara el hueso 
i la tapara otra vez. Debia tener un caballo ensillado i en 
el misrao momento corriera a toda rienda como una legua, 
porque si se quedaba cerca, moria. Lo hizo: monto a caballo, 
corrio como una legua, se par6 i sintio un estruendo. El otro 
l3 habia dicho que cuando sintiese ese estruendo no habia 
cuidado. Despues vino a su casa, rodeo todos sus animales i 
se fue para la cordillera (1). 

CHERRUVE 

De Pichurij de Galvarino 

El padre mando a su hijo a buscar un caballo que estaba 
amarrado en un junquillar. Fue alia. Entonces vio mucho 
fuego que relumbraba. Miro para arriba. Era un hombre de 
a caballo en un macho mui largo. El caballo se asusto. El jo- 
ven tambien, porque se dice que beben sangi e del hombre, 
Botaba fuego por la boca; galopaba a saltos mui largos, iba 
para el sur por el aire. El joven se escoudio. Despues lo mi- 
1 o; iba bien lejos. 

Cuando para en un lugar, se siente como trueno un mo- 
mento. 

Para donde iba, murio un cacique. 

UN CALCU fbrujo) 
De Pichu n, de Galvarino 

Eran dos hombres, uno mi tio i otro un desconocido. 
Fueron al pueblo de Galvarino. Cuando volvieron, era 
mui tardo. 


(1) Los mapuches suponcn que de un liueso de difuuto puede lia- 
cerse un hitinatranalhue. 
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Entonces el compafioro le dijo a mi tio que el no sabia lo 
que poseia. Le dijo que en el cerro tenia una casa, i el cerro 
estii todavia. Vucliahuincal (cerro grande). EUos venian un 
poco ebrios, por eso decia todo. Le dijo que si se ponia a 
bailar como los raapuches levantaria harto fuego en la tie- 
rra. Entonces rai tio no quiso: penso que le sucederia algo 
malo. El otro se puso a bailar i salio fuogo, muchas chispas. 
Otra vez le dijo que bailara; no quiso mi tio. Despues penso 
i dijo: «Bueno». Bailo, pero no salio fuego. 

Siguieron andando i tenian que pasar un chorrillo (huichi- 
leo). Pasaron. Despues le comenzo a decir que subieran al 
cerro. «Yo tengo una casa, le dijo, llegando alia voi a abrir 
la puerta». Mi tio le contesto que no. El otro se aparto i dijo: 
«Me voi para mi casa i Ud. a la suya.» Cuando lo estaba mi- 
rando mi tio, desaparecio. Fue a dar a la casa del calcu (no 
en el cerro, cerca de su casa). Mi tio se fue mui lijero. El 
otro corto para el cerro, en sentido contrario. Para llegar a 
su casa mi tio tenia quo pasar por la de estehombre. Luego 
paso i vio que el hombre estaba ahi; habia Uegado primero 
que el. Mi tio le pregunto como habia sido eso. Le dijo que 
habia andado asi no mas; quien sabe por que habia Uegado 
primero. Mi tio conocio que era calcu i le tuvo siempre mie- 
do. Al dia siguiente conto lo que le habia pasado. Todos le 
tomaron miedo a este calcu. 

VIAJE A LA TIERRA DE LOS MUERT08 

De Juan F. Melivilu^ Maquehua 

Habia una joven indijena que se caso con un joven tam 
bien indijena. Una noche soAo la joven que se clavaba con 
esplnas. Cuando desperto, conocio que las espinas eran una 
f uerte fiebre que le devoraba la vida a su marido. La fiebre 
fue tan fuerte que al cabo de unos dias murio. La infeliz se 
vio sin ningun apoyo en este mundo i solo pensaba morir 
para irse a unir con su marido alia en el otro lado del mar. 
Para conseguir su proyecto, la viuda no comia ni dormia i 
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todas las noches salla a un sitio mas apartado de su casa, 
para llorar i llamar a su raarido. Una nochecasi desmayada 
de tanto Uamarlo, se quedoidorraida; cuando desperto, se en- 
contro en brazos de su raarido: el le pregunto por que lo Ua- 
maba tanto; ella le dijo que no podia vivir sin el i que se la 
llevara. Le proraetio que a la noche siguiente la vondria a 
buscar, porque no tenia los litiles nccesarios para el viaje, 
que era mui l6jos donde estaba. Le encargo se f uera para la 
easa i a la noche siguiente trajera ropa para que se abrigara. 
A la noche siguiente vino i corao no llcgara tan luego su 
raarido, se quedo dormida. Cuando desperto ya habia llega- 
do su raarido. Le paso seis panes i la hizo comer uno antes 
de subir a caballo. La torao en ancas i le dijo que la marcha 
debia ser en silencio. A poco andar, se quedo dormida; cuan- 
do despert6, estaban a las orillas de un mar; amarraron el 
caballo. Habia una canoa; el le dijo que antes de embarcarse 
tenia que comerse otro pan. Como por la raitad le dijo que 
debia comerse otro pan; se quedo dormida. Cuando desper- 
to, estaban a la otra orilla del mar. Veian fuegos i a mucha 
jente calentandose i bebiendo. Se desembarcaron i ella reco- 
noci6 a los parientes que habian muerto muchos aftos atras. 
La vinieron a saludar; ella se sento. Todos bcbian, canta- 
ban i Uoraban. Eila se quedo dormida i cuando desperto, era 
ya de dia claro i no vio a nadic, solo unos carbones que hu- 
meaban i casi la dcjaban ciega. Se puso a llorar al verse de- 
samparada; se volvio a quedar dormida. Cuando desperto, 
era de noche i todos estaban bebiendo como on la anterior. 
Luego vino su marido i Uorando le pregunto por que la ha- 
bia desamparado; el le dijo que no podia ver la luz del dia i 
que los carbones era.i todos los que ella veia en la noche. 
Le aconsejo que se volviera a su tierra, porque donde esta- 
ban se sufria mucho; ella acepto i se fueron a la orilla del 
mar. Antes de embarcarse le dijo que tenia que comerse otro 
pan; se embarcaron. La mujer se quedo dormida. Despues 
desperto. Habian llegado a este lado del mar, desembarca- 
ron. El hombre le dijo que se sentara en un palo que habia 
ahi hasta que amaneciera. Se despidio i so fu6. La mujer se 
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durmlo por lUtima vez. Cuando desperto, estaba en el ce- 
menterio, i el palo donde ella estaba sentada, era el mismo 
con que habian t«pado la sepultura dc su marido. Se puso a 
gritar, i como el cementerio estaba cerca de su casa, vinie- 
ron 8U sue^ra i todos los demas que vivian en la casa, por- 
que ella no se animaba a moverse de miedo. La Uevaron 
para la casa, le calentaron los pies i la acostaron. En la tar- 
de, cuando se le paso el susto, con to todo Ic que le habia pa- 
siido I a los seis dias murio. 

APARECIDOS QUE ANUNCIAN RUIN AS 

De un viapuche de HuiliOj cerca de Temuco, 1906 

Tres mapuches vcnian de la Arjentina. En la Cordillera le 
salieron otros tres mapuches. r^es dijeron que los chilenos 
eran mui malos i que por eso hacia 16 aflos que los mapu- 
ches trabajaban por raatarlos. Ahora concluimos con la ciu- 
dad mas grande (1). Para diciembre o afto nuevo haremos 
saltar los cerros de Temuco para concluir el pueblo; Impe- 
rial sera arrastrado por el rio. Uno miro para atras i se le 
murio el caballo i quedo medio tonto. Los hombres desap<T- 
recieron. 

Llogaron a Chile i con tar on en Iluilio. Los mapuches se 
asustaron. Algunos sacaron sus hijos de los colejios. 

UN 3UEN0 

De un maptiche de Metrenco 

Soflo un mapuche que lo habian hecho Uegar al otro lado 
del mar. Le dijeron alia: «<,por que han dejado tanto las cos- 
tumbres antiguas de nlgillatuny palin i otras fiestas? 

jjQue han pensado ustedes por la muerte de sus animales, 
que han perdido tantos? no habran pensado nada? 

Ruina han tenido; todos sus animales muertos est&n aqui». 


(1) Terromoto de Valparaiso. 
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El mapuche conocio unos cuantos animales que se le habian 
muerto i vio muchos otros ajenos. 

Le dijcron tenga un palin o haga reunir toda la jente para 
que cuente todo lo que ha visto i oido. 

Asi lo hizo a los pocos dias del suefio. Principio el palin 
en la maftana mui temprano, hasta cerca de las doee del dia; 
en segulda cuenta su sueflo. Se reunieron muchos mapuches. 

En la reunion hubo un mapuche que se burlo de el i no 
creyo nada. 

En la noche soilo otra vez el otro. Oyo que le dijeron: 
«Para que crea va a tener una desgi'acia ese mapuche, den- 
tro de cuatro dias.» 

Asi fue: el mapuche que se burlo del suefio a los cuatro 
dias se le murio un hijo i un buei mui bonito que tenia. Des- 
de entonces todos creen i ostan convenidos que hai que ha- 
cer ngillatun. 

Hoi los mapuchcs creen mucho en pemnontu (visiones o 
hechos sobrenaturales). 

CUENTO DE UNA MUJER PEUN QUE HAI EN METRENCO 

Esta niujer dijo que los espiritus quieren que se acabe el 
mundo, a causa de quo los mapuches se han dejado mucho 
de hacer ngillatun; por eso han venidoestos temblores. Aho- 
ra los mapuches estan proparandose ca.:i en todaslas reduc- 
clonos para hacer ngillatun. En case de no ncabarse el mun- 
do, va a venir una epidemia en los animales ise van a morir 
todos. 

Tambien dijo que hai espiritus que estan ti'abajando para 
que no se acabe el mundo; estos vienen a ser como defenso- 
res. En case que pierdan los que nos defienden, se acabara 
el mundo. 

Esta mujer adivino todo lo que ha sucedido en el norte 
entre los chilenos. Antes de tomar noticias, dijo esto sucedio 
de tal i cual manera entre los chilenos. Salio todo exacto 
cuando despues se supo la ruina que hubo en el norte (1). 


(1) Terreiiioto de Valparaiso, 1906. 
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Peun ae llaraa el que adivina las eosas del porvenir, mu- 
chas veces por medio del suefto. 

CUENTO DE UN NGIJRIJvILU 

De MelwilUy Maquehua 

En un no habia un paso, pero tan malo, que casi todos los 
que pasaban por alii se ahogaban; la jente tuvo miedo i ya 
no pasaba casi nadie por ahi. 

Un machi hombre dijo una vez que si le pagaban mui bien, 
el se animaba a matar un animal que en el paso habia. Oye- 
ron deeir los de la reduccion que el machi habia dicho que 
raataba al animal del paso, i se propusieron irlo a buscar. 
Le Uevaron de regalo dos caballos mui gordos, estribos i 
freno de plata. Cuando Uegaron a donde el machi le pregun- 
taron si 61 habia dicho que mataba el animal que habia en 
el paso. El ma^^hi les dijo que si. Al dia siguiente vinieron 
para la reduccion donde estaba el paso malo. El machi trajo 
muchas cosas de yerbas becas. 

Llegaron al paso i el machi se saco la ropa; el chiripa no 
se lo saco. Entro andando por el agua i solo lo llegaba a la 
rodilla. Llego a donde habia un remolino i se sumio; al rato 
aparecio con un animalito como perro en los brazos. El ma- 
chi saco su cuchillo i le dijo al animalito: «Si matas mas jen- 
te, yo te corto», i le pasaba el cuchillo por el hocico desptici- 
to: «estas patitas, estas orejas te corto si matas mas jente». 
Despues se sumio el machi en el agua; al rato volvio i dijo 
que ya no iba a morir mas jente. En efecto, no murio mac 
jente i ol remolino antes del aflo desaparecio i quedo el paso 
mui bajo. 

CUENTO DE UN HUITRANALHUE I UN ANCHIMaLLEN 

De MelivilUy de Maquehua 

Un mapuche rico, que tenia familia i parientes, una vez 
dispuso ir a pasear a donde un amigo que tenia en la tierra 
de los huilliches. 
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Le dijo a sua mocetones que se prepararan para el viaje. 
Dispuso llevarle de regalo a sus amigos uu caballo de los 
mas bonitos, vacas, estribos, espuolas, jaquirna i talero de 
plata. Ademas, dispuso llevar a su hija j()ven. Cuando llego 
donde su amigo huilliche, este lo recibio mui bien; hizo ve- 
nir a los principales del lugar, i entre los convidados vino 
uoa machi bruja {calcu). Mato una vaca i compro una pipa 
de vino; tocaban trutrucasj pufulcas, cultrunes. La machi bru- 
ja se hizo mui araiga con la hija del mapuche. 

Cuando eate quiso venirse, el huilliche le hizo rauchos re- 
galos, como lazos, caballos corredores i marapatbs. Como su 
hija se habia hecho mui amiga con la raachi bruja, esta le 
propuso si queria comprarle un huitranalhue i un anchima- 
lien, para que se vengai*a de sus enemigos con estos malefi- 
cios. Acepto: le costaron dos caballos, un trarilonco i una me- 
dalla de plata. 

Como a los quince dias Uegaron a su ticrra. Ella habia 
traido sus maleficios. Al llcgar, los dos le pidieron de comer, 
i ella les dijo que se esperai*an, que les iba a mandar matar 
una vaca. Ellos le dijeron que no comian carne, que comian 
sangre humana i que ella debia darles a uno de sus parieu- 
tes. Ella les dijo que no podia, he constostaron cjue si no les 
daba de comer, se la comian a ella. Entonces la joven tuvo 
miedo i elijio a uno de sus pariontes mas lejanos, un liijo de 
una prima hermana. El nifto andaba jugando, cuando de re- 
pents vino un viento i lo voto al suelo; murio i el cuerpo 
quedo negro, Asi sucesivamento les di6 a toda su familia; 
su padre i su madre tambien; solo le quedaba un hcrmano 
como de dieciocho aflos. 

Una vez el joven estaba mui triste; no durniio toda la no- 
che; se levanto mui temprano i le dijo a su hermana que se- 
ria conveniente matar una vaca. En esa noche tampoco so 
quedo dormido pensando como se liabia mueito toda su fa- 
milia. Tenia costumbre de dejar una cliuoca en la cabecera 
de su cama. De repente oyo una voz que decia: «Hambro, 
ma.ma», su hermana lo dijo que no tenia que darles, quo co- 
mieran carne de vaca. Ellos le dijoron quo los diera a su 
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hermaao. Contcst6 que n6, como se iba a quodar sola; que 
ya les habia dado a toda su familia i que por esta vez co 
mieran carne de vaca. Se pusieron a comer i comian como 
perros. El joven al oir que corria peligro se decidio a matar 
al huitranalhue o que lo mataran a el. Se levanto i se f u6 en 
puntillas a la puerta. Como estaban ocupados en comer, no 
lo sintieron. El joven se escondi6 detras de la puerta; cian- 
do se bebieVon toda la sangrc de la carne, se despldieron de 
la joven. Su herraano, que estaba preparado, les dio garro- 
tazos i cayeron como si hubicran botado un atado de hucsos. 
El joven atento si habia muchos huesos; solo encontro un 
bueso; lo guai'do. Del otro no supo El joven fue a donde sus 
vecinos a decir que la matadora de su familia era su her- 
mana, i cjonto lo que le acababa de suceder i fu6 a donde el 
cacique a dar cuenta de lo que hacia su hormana. Quedaron 
convenidos que al aclarar sitiarian la casa. El joven alojo 
en la casa de un vecino. Cuando aclaro se fue para su rasa 
a ver si su hermana estaba. 

Cuando Uego la encontro Uorando i despeinada. Le dijo: 
«iPor que Uoras, hermana? Cuando raurio mi padre i mi ma- 
dre no lloraste». Ella se qucdo callada. En scguida le pidio 
que le hiciera un asado i ella le conteato mui enojada que no 
le hacia nada. 

En esto estaban cuando llego el cacique con su jente. La 
toraaron en calidad de roo. El cacique le averiguo como ha- 
bian llogado a su poder estos maleficios i si era cierto que 
les habia dado a su familia. Confeso que todos sus parientes 
se los habia dado i que los habia comprado en la ticrra de 
los huillichcs. 

Entonccs el cacique ordeno qucmarla viva i por mas per- 
dones que pidio, siempro la quemaron. 

El joven se fue para otro lugar con tcdo lo que tenia. 

LA 8ANGKE DE UN CULEBRON 

De Manuel Lonquite^ de PiUanlelvun 

Un mapuche mato un culcbron con mucho tiabajo. En se- 
guida lo abrio i le saco unos cuantos huevos del vientre. 

»3 
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Cada huovo conteniadistintassabandijas, como ser, lagar- 
tija, sapo, culebra. Cuando lo estaba matando, le salto una 
chispa de sangre en la mano. Le rcsulto una hinchazon en 
el brazo. No pudlendo sufrir el dolor, tuvo necesidad de ver 
a una machi 

La machi con mirarlo tuvo suficiente para conocerle su 
enfermedad. Le dijo luego: «(;Para que ha niuerto eso cule- 
bron?» Sin saber nadn, le agrego: «E1 corazon de ese animal 
puede enterrarlo al pie de un alihuen (arbol seco 1 sin ra- 
mas); de el se forniara un nuevo culebron i mui pronto. Asi 
como vaya formandose el culebron, su brazo se ira tam- 
bien deshinchando poco a poco. A los tres dias el corazon 
del animal se movia tcdavia. 

El mapuche lo hizo tal como le indico la machi. Sano. El 
culebron revivio. El mapuche lo habia maerto con el fin d6 
ser buen jugador (cudeve) con el corazon de ese animal i set 
vallente en todo. 


CUENTO DK HUITUANALHUE 

De Ramon Lienan^ Temuco 

En una noche de primavcra, en el lugar de CoUimallin, sa- 
lio Juan Quintrel de paseo a una de las casas vecinas, donde 
tenia citas amoi'osas. Le salio al encuentro un huitranalhue 
que venia mui bien montado, en un caballo bianco, tapado 
de plata. Quintrel al verlo creyo que seria algun caballero, 
pero cuando trato de atajarle la pasada, se quedo sin animo 
porque creyo que seria algun bandido. Reconociendolo que 
era el brujo que tantos males le hace a la jente, fue tan gran- 
dc la sorpresa, que le causo una enfermedad. So volvio a su 
casa, donde con to lo que le habia pasado con el huitranalhue, 
Inmediatamcnte entre sus parientes mandaron buscar al 
machi hombre, Llanquili, para que le sacara el raal que le 
hizo el huitranalhue. Hicioron reunir cincuenta hombres ar- 
mados do lanza para correr al brujo. Toda la noche tuvie 
ron medicinando al enfermo, tocandole el cultrum, huada i 
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varies otros instrumentos. Al dia Biguiente como a las doce, 
ee le rcconocio mejoria porquo llani6 al machi para pregun- 
tarle por que el huitranalhue le liabia salido. El machi le dijo 
quchabla sido porque iba a onamor.ir a su parienta i que le 
habia salido para decirle que no tuviera nunca amores con 
8u familia^ porque siempre scria desgraciado. 

ENTIERUO DE BUUJ08 

Be HuilinaOj Maquehua 

, Iban una vez dos mapuches para su casa, un poco ebrios. 
Por el camino sintieron hablar mucha jente en un mallin 
(pantano). Uno le dijo al otro que f ueran a mirar; no queria. 

Dcspues fueron, i se allegaron i miraron. Vicron a todos 
los que la jente tenia por brujos. 

Era entierro de niuerto lo quo habia ahi. De repente se 
vicron ellos mismos que andaban a caballo sirviendo 
carne (costumbre). Les dio miedo i arrancaron a sus casas. 
Al poco tiempo raurio un pariente de uno de cUos. Como se 
vieron esa noche, asi andaban para el entierro del pariente. 
Recordaron eso. Poco tiempo despues murio el que tenia 
mas deseo de ver a los biujos. 

BUUJOS DE KENECO 

De Juan Venancio, Mrquehua 

Un mapuche andaba culdando los caballos en el lugar de 
Reflaco, en CholchoL Lc salio un hombre chico, do fucgo; 
61 arranco, saltando acequias. Era anchimallen. Se le po- 
nia por delante i el caballo volvia para atras espantado. 
Despues atravcso un estero i al otro lado le salio otra vez. 
Entonces ya no lc tuvo mas micdo, se deamonto i dejo el 
caballo ahi mismo. Huyoapie para una casa vecina. Ahi 
se qucdo dorraido hasta cl otro dia. Despues se fue para su 
casa i se enfermo mucho. 
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No podia comer. La casa adonde babia ido a alojar era 
de la familia do un brujo. La tia de el, que era mui buena 
machiy le hizo remedio i alivio. Le dljo que tenia que huir 
de ese lugar. Se fu6 para la Arjontina i jamas volvi6 a 
Reflaco. 

UNA MALA OONVEKSACION 

De LonquituCy Pillanlelvun 

Un mapuche jdven iba a visitar a su novia. 

Estando adentro de la c<nsa, oyo una conversacion de los 
viejos. El hombre decia a la mujer: «Me falta mui poca plata 
para comprar un huitranalhue que me venden. Aqui nos 
hace mucha falta, para que vea de noche los animalitos que 
tenemos. Es mui importante tener uno donde hai algo que 
cuidar; cuando roben, para que siga los rastros i cuando 
est6n robando, para que sorprcnda a los ladrones.* 

El mapuche jovcn no volvio mas. Tuvo miedo. 

REUNION DE BRUJOS 

De Jose Cancanao^ Collico 

Un mapuche que se Uamaba Llancaman, fue con su hijo 
a buscar los animalos. Era ya tarde. LI ego a un lugar donde 
habia reni. Vio llegar a una raujer. Entoncos dice: «(iQu6 
hara esta mujer tan tarde?» Se puso a mirar i vio que la 
mujer cntraba a un reni. Se acerco a mirar i vio a seis, 
todos con raraas de voqui en la mano; estaban bailando. El 
hombre dice con mucho susto: «;Estc os reni/» So retiroa su 
casa i conto a su familia quo habia visto calcus en el reni de 
Licanco (lugar). Casi los conoci a todos. Su mujer le pregun- 
to: f^Cuales fueron»? Norabro aPichimai, CoUifirrai, Sfafla- 
che, Nactuy i otros que no conocia. 

Todos estos eran calcus del lugar de Licanco i Collohue, 
un poco al sur del rio Cautin. 
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CUENTO DE HUITKANALHUE 

De un mapucke de Imperial 

Un mapuche de Imperial fue a una fiesta a Quepe. Se 
embriago i se fue a una casa vecina de amigos. Dejo el ea- 
ballo afuera i entro. Despues se acostaron todos i el tam- 
bien. Cuando estaba acostado, le Servian vino en un canta- 
rito. Lo iba a toraar i no lo hallaba; eran apariencias de 
ctintaro i de jente. 

Se levanto; sierapre le Servian. Se enojo con los de la casa 
i se fue. A poca distaneia de la casa le salieron dos hom- 
bres a caballo: el huyo; lo iban siguiendo. Conocio que 
eran huitranalhue. No volvio el caballo para atras, porque 
cuando uno vuelve el caballo on tales apuros, pierde el ca- 
mino. 

Lo corrieron mucho, cuando iba cerca de su casa desapa- 
recieron. Se acosto, al poco rato vinieron los mismos a car- 
garlo. Se le paraban en los pies. No pudo dorrair. Vinieron 
las mujeros a cuidarlo. No le paso nada porque huyo sin 
perder la serenidad; a casi todos los que le salen los enga- 
flan i los pierden del camino. 

UK auiRiviLU (ngiJruvilu) 

Pichun Viejo, Galvarino 

En el rio QuiJlen, en la niafiana bien teraprano. Buscaba 
anitnalcs; habia niebla. Andaba a caballo. Habia un sauce 
en el rio, a orillas de la barranca. Guirivilu estaba arriba 
de la barran ca, en un ped regal. Estaba durmiendo. Tenia 
la cabeza chica como gato, cola larga, ojos azules. Desperto; 
comenz6 a lamerse el cuerpo. Cuando vio que lo miraban, 
di6 un salto al agua. Hervia el agua. Estos son flenco (ngen- 
cOy duefio del agua). Cuando se estan bailando los hombres, 
se forma un remolino i los toma; les tira para abajo con la 
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cola; se ahogan. Les come los talones i bebe la sangre. Lo 
misrao hace con los animales. Cuando esta afuera no tiene 
fuerza. 

UNA CAKRKRA DE DOS HUITRANALHUE 

De los caciques Paila i Lefiu 

El mapuche Paila, nieto del mismo cacique Paila, dice 
que cuando estaba joven, hubo una fiesta de raapuches. Se 
juntaron los dos caciques i forraai'ou una carrera. Esto fue 
en la noche. El jinete de Paila, llamado Guaflaco, dice que 
lo tomo su abuelo Paila i lo echo a caballo. El caballo era 
de color rosillo i sin rienda: le dijo estcas palabras: «Ud. va 
a correr una carrera i sube en este caballo, se agarra bien 
del mechon. Con un talero o trupuhue en la m.'uio i dele 
chicote.» 

El caballo contrario, era color negro, el de Lefiu. Guafia- 
co lo hizo tal como le indicaron. Partieron lob caballos, en la 
partida corto mui lejos el negro. Como al Uegar al lazo, em- 
pezo a acercarse el rosillo, hasta que pas6 a dejar atras al 
negro, i g^no la carrera Paila. 

Guafiaco no vio si en la salida del lazo habia alguien. Los 
caballos sin gobernarlos se volvieron solos a. sus primeros 
puestos 

Cuando liegaron, pregunta Paila a su jinete t r;Qui6n gano 
la carrera?* Guafiaco le contesta: «Inche», yo. 

Paila dice al contrario. Le gan6 la carrera, amigo Lefiu. 
«Bueno, pues, araigo», contesta este. 

Al dia siguiente en la mafiana conversaban los dos caci- 
ques en piiblico. 

Paila. — Su caballo negro es hirto bueno, amigo Lefiu. 

Lefiu. — Si no es mui malo para correr i sin embargo nadie 
me habia gan ado todavia. 

Paila. — Mi caballo es chico pero no es mui malo para co- 
rrer. 

Los caballos eran huitranalkues, Los jinetes los vieron en 
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apariencia caballos. Por eso corrieron de noche. Lefiu tuvo 
quepagar un pariente. 

LA MUJER QUE SE PEUD1(3 CX3ANDO ANDABA EN LA COUDILLERA 

LLAIMA, BUSOANDO Pl5lONES 

De Manuel Lonquitue 

Una mujer andaba con su marido, un hijo i otros mas. Se 
aparto. La buscaron cuatro dias, Uamandola, hasta que se 
aburrieron. 

El hijo tendria como veinte aftos. Un ailo despues el hijo 
3ali6 para la Arjentina. 

Cuando llego, sn padre se habia muerto, i estando en casa 
de uno3 araigos, su tropilla se perdio; dijo: «f;Que se habra 
liecho mi tropilla? ^jquito me la habra robado?» 

Se puso a seguir por los rastros. Entre los rastros de los 
caballos tarabien iba un perro raui gi'ande. IJego a una al- 
tura i los rastros siguieron adelante; lleg6 por unos bajos, ni 
noticia de los caballos. Se subio a otra altura i diviso una 
casucliita que estaba humeando i dijo: «Voi a preguntar; 
puede ser que los hayan visto pasar.» 

Cuando llego a la casucha dijo: joiii!!, . ., como es costum- 
bre entre los indijenas cuando Uegan a cualquiera casa, co- 
mo queriendo decir ^hai jente? 

Cuando de repente sale una mujer i lo queda mirando; 
asustada ella le dice, abrazAndolo: ^Pase para dentro, hijo, 
;sientese!» El conocio a su madre iUoraron mucho. 

Luego 61 le pregunto por su caballo i ella le dijo que sua 
caballos no estaban perdidos. Yo he mandado buscar sus 
caballos con el fin de verlo a Ud.; he tenido mucha pena 
por Ud. 

Ahora yo estoi casada i tengo dos hijos que son sus her- 
manos; no estan aqui andan buscando o cazando choique 
(avestruz), pero lucgo Uegan. 

Ella miraba cada momento si venian ellos. Dice a su hijo; 
« Van a llegar en forma de perros i Ud. no les tenga miedo; 


»e acercarAn como jimiendo; Ud. les dice i6e!!!, como salu 
dandolos. Sus hermanos igualmente i se iran a echar al lado 
de Ud. i no les tenga raiedo». 

fSi traen carne, yo voi a hacer que comer i le voi aser 
vir a Ud. i Ud. no se va a servir niida. Si se sirve, puede 
perder el sentido; va a finjir que se esta sirviendo.» El hizo 
tal como le habia dicbo su madre, cuaudo Uegaron. 

Los perros empezaron a jemir como hablando con su ma- 
dre; entonees ella le dijo: «Estan diciendo que Ud. se aloje^ 
que se vaya mat1ana.» 

STo acepto nada con tanto miedo i luego se despidi6. 

I le dice su madre: «Uno de sus hermanos va a ir a po- 
nerlo en camino; va a empezar a jemir; usted le dice adios. 
Usted se va a venir aqui dentro un afto mas.» Este con to 
todo cuando lleg6 a casa de su amigo i dijo: «Quizas voi a 
morir, porque ella me dijo que va a Uevarme dentro un 
afio mas». 

Asi f ue; al aflo murio. La carne que trajeron eran cabezas, 
dedos i brazos de jente; ella decia que andaban cazando 
choiques. 

Los perros eran cherruves i la mujer estaba casada con 
cherruve, 

Esto me con to una mujer que tambien andaba en los pi- 
nales cuando se perdio la otra. 

Dicon que sicmpre se pierden mapuches on la cordillera 
Llaima. 

Los cherruves por el lado de la cordillera toman muchas 
veces forma de animal. 


UN PIHUICHEN EN CHOLCHOL 

De Josi Manquian 

Un mapuche andaba en el campo. De repente vio en un 
menuco (poqueilo pantano) un pajaro parecido a un gallo 
grande. Quiso tomarlo; se acerco i le tiro encimn la manta. 
Quedo tapado. 
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Con cuidado levanto la manta poco a poco. No habia 
nada. 

Conto lo que le habia sucedido. Al mismo tiempo se en- 
fermo. 

Las maehia i los viejos dijeron que el gallo eia un pihui 
chefi viejo, quo de culebroii se habia vuelto gallo, i que la 
enfermedad venia del susto i de la mala influencia del pi- 
huicheH. 

Murio a los pocos meses. 


UN TKELQJEHUECUPE EN QUKPE 

De Manqueo 

En el rio Quepe hai un remanso. 

Un mapuche f ue a bailarse ahi. 

Se tiroal agua. Inraediatamente se suraerjio. Nosalio mas. 
Cuatro dias lo buscaron. Imposible hallarlo. Hallan pronto a. 
oiros ahogados. 

Entoncos todos dijeron: «Hai trelquehuecufe» . Nadie se ha 
bailado mas en esa laguna. 


UN TKELQUEHUEOUFE EN CHOLCHOI. 

De Lorenzo Manquian 

Mi casa en Cholchol esta cerea del rio. Tin dia fui a la ori- 
Ua, en la tardo. Vi en un pedre.2:al una cosa como euero de 
ternero, color caf^, con pintas bianquizcas. Estaba rodoado 
de uflas. Hui a mi casa a contarle a mi padre. 

Volvi con el: Ibamos con muchas precauciones; porque un 
remolino de viento, que jeneralrhente arroja al agua al tret- 
quehuecufe, podia habernos llevado cerca de el i uno hnbria 
perecido en sus garras. 

Llegamos; ya se habia ido. Mi padre me dijo que si yo no 
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hubiera huido a tiempo, alguna desgracia me faabiia su 
cedido. 

Se cuentan mucbos casos de hombres que ban sido devora- 
dos por este cuero, que tiene mucha fuerza i es coiuo elas 
tico. 


OAPITIILO XVI 

La intelijencia 

Causa de la deficiencia psiqnica. -La atencion. — La curiosidad. — 
Ideas jenerales i asociacion. — La abstraccion. — La memoria. — 
Respeto del indio por los individuos de buena memoria. — Ijos 
habladores. — ^\ htterqutn. — FApenfuco,- La imnjinacion. — El 
razonamieiito. — Precocidad del nino araucano. — Uniformidad de 
los caract^res psiquicos. — Estabilidad de las artes e industrias. 
— De la division del tiempo. — De las medidas de lonjitud i capa> 
cidad. — Sistema de iiumeracion i contabilidad. — Tipo de intelec- 
tualidad esterilizada. 

Constituye una lei conocida que los rasgos psiquicos de 
las razas inferiores i serai civilizadas, difleren por complete 
de los que caracterizan a las superiores: mientras que en 
^stas se ban fijado defiaitivamento csos caractcres mcnta 
les, en las otras se hallaii en un estado de incorapleto desa- 
rrollo. 

De aqui la deficiencia de las f unciones intelcctuales de los 
pueblos indijenas. 

La vida mental araucana presenta, pues, los vacios comu- 
nes a las razas similares. 

Asi, la atencion que so dirije a fenomenos intcrnos se ma- 
nifiesta debil en el araucano. Cuando se activa con 61 una 
conversacion que exije clerto grado de concentracion inte- 
lectual, se nota bien pronto que su cerebro se fatiga: la mi- 


rada vacila i las respuestas son difusas. Para maiitcner la 
atencion en un mismo orden de materias, hai necesidad de 
estimularlabrevementecon interrogacionesrepetidas i abrir 
a continuaciou un intervalo de reposo para continuar des- 
pues, variaeion a que se aviene mui bien su mente versatil. 

Los estudiantes indijenas tampoco pueden mantenerfija 
su atencion por un espaeio de tiempo algo prolongado. Las 
operaciones aritmeticas, los episodios histdricos 1 las leccio- 
nes de ciencia que se estienden dernasiado, exceden a la can- 
tidad de enerjia nerviosa de que disponen (1). 

En cambio, muestra raucho mayor pcrsistencia en la aten 
cion esterna o de los sentidos. Se intensifica de mode nota- 
ble i se prolonga por largo tiempo cuando ol mapuche se ve 
en la precision de fabricar sus adornos, armas, utcnsilios i 
arreos de montar. 

Este ejercicio tenaz desus facultades intelectualcs inferio- 
res, contribuye a que sus observaciones se particularicen 
en los detalles prolijos, infatigables. 

La atencion provocada por la curiosidad, so cansa pronto 
i no dura sino cuanto la sostieno la novodad del o1)jeto. 

En 1907 se coloco en una de las esquinas delo plaza prin- 
cipal de Temuco un carrousel con caballos, carruajes, cerdos 
i elefantes, que Servian de asiento a los niflos. Jiraban mo- 
canicamente 1 al son de un organillo. 

Su vista repentina causaba a los mapuches en el primer 
memento una marcada impresion de sorpresa. En scguida 
concentraban su atencion en el aparato, parti cularmente en 
las figuras de animales que montaban los niilos. 

Duraba la atencion el tiempo que se anota a continuacion: 

En los viejos de los dos sexos, de 4 a 5 minutes. 

En los adultos de los dos sexos, de 10 a 15 minutes. 

En los jovenes, de 15 a 25 minutes. 

En los niftos aumentaba la duracion hasta mas de media 
hora (2). 


(1) Observaciones del autor i maestros de jovenes indijenas. 

(2) 28 observaciones practicadas por el antor. 


En jeneral, la curiosidad en el araucano se manifiesta mu- 
cho iii6nos prolongada que la del horabre civilizado. Da 
muestras debiles de la curiosidad razonada. 

Como la atencion intorviene eficuzmente en la formacion 
do las ideas jenerales i la asociacion, lojlcamente se deduce 
que estas facultades se encuentren detenidas ensudesenvol- 
vimiento. 

El araucano dispone de un c«iudal copioso de ideas parti - 
culares; pero apenas cuenta con las jenerales mas huraildcs 
i nunca llc^a a las raas altas. En osto, como entodaslasraa- 
nifestaciones de su mentalid<id, no difiere de los pueblos in- 
feriores i semicivilizados. 

Esta incapacidad para formar ideas jenerales, proviene de 
no poder sepnrar idealmente una o varias cualidades presen- 
tadas por los objctos de las ideas particulares. 

Ordinaiiaraente sus jeneralizaciones son arbltrarias i con- 
fusas. 

En la lengua araucana los terminos jenerales son escasos. 
Al contrano reboSvin en ella los nombres correspondientes a 
los objetos sensitives individuales. 

No es menos ostensible su limitada aptitud para asociar 
las ideas, en particular para las asociaciones complejas. 
Una capacidad de atencion fuerte descubre distintamente 
las rclaciones i las diferencias de tiempo, lugar, etc., de los 
objetos. De ccnsiguiente, mientras mas eficaz sea el acto de 
atcnder, mejor formadas i unidasresultaran las asociaciones. 
Ademas, en ellas tiene participacion importantela meraoria 
que tambien se manifiesta dcbil en el indijena. Estas causas 
influyen en la inhabilidad del an-xucano para las funciones 
de la asociacion. 

Por lo insuficiente i superficial de sus conocimientos, las 
asociaciones que dominan en su espiritu son frivolas i poco 
eatables. 

Algunos esperiraentos hechos con mapuches adultos i tra 
bijos mas sistemados, emprendidos en los colejios con jove- 
nes indijenas adelantados, para sacar alguna luz en el pro- 
blema de la asociacion de las ideas, dan invariablemente 


resultados escasos o negatives. Asi, con diftcultad se obtiene 
que por la cualidad recuerden el objeto i mas aun por el ob- 
jeto, la cualidad. Otro tanto sucede con las asociaciones del 
todo a la parte, de la parte al todo, de objeto a acto, de acto 
a objeto, etc. (1). 

Sus percepciones tienen siempre un caracter concrete. 
So deja ver, pues, su diftcultad para desprenderse de las 
foi'mas materiales de la idea i plegarse al habito de la abs- 
traccion elevada, porque es una operacion mental que de- 
manda un esfuerzo inaccesible a su intelijencia. Sus ideas 
abstractas no sobresalen de un grade primario. 

El idioma araucano carece, por consiguiente, de terminos 
correspondientes a ideas abstractas elevadas. 

A las palabras abstractas del castellano corresponden en 
ol araucano frases que se forman de esta manera: 

Bondad = cume piuquengen (buen corazon ser). 

lntelijencia=ce^me loncongen (buena cabeza ser o tener). 

Dulzura=cochingen (dulce ser). 

l)eshonQsiidad=nuangen (ramera ser). 

Felicidad = cwm6 dungun (buena cosa). 

Maldad=^huedd dungun (mala cosa). 

Brujoria=ca7cM dungun (cosa de brujo). 

La voz dungun tiene una vasta acepcion, pues equivale a 
cosa, razon, palabra, asunto, novedad, noticia, etc. 

Otro elemento de la vida mental del indie que funciona 
con menos perfeccion que en el civilizado es la memoria. 

Sabido es que existen cntre las razas superieros i las atra- 
sadas diferencias en la forma de su memoria. La plasticidad 
de los centres nerviosos i la atencion, son las causas que la 
establecen. Ambos factores estan en favor de los pueblos 
evolucionados. 

Los ensayos practicados en los colejios del sur acerca de 
la intensidad de la facultad rctcntiva, permiten comprobar 
que eu las recitaciones de poeaias i etros ejorcicios los ni&os 


(1) Eusayos practicados por ol autor i varies profesores de j6venet 
iiiapiiches. 


araueanos aparecen como inf eriores a los de orijen espaflol 
o de otra nacionalidad (1). 

Laa impresiones no se fijan pues en el cerebro del iBdijena 
de una manera persistente. 

El conjunto de sus recuerdos se dilata mui poco mas alia 
de los hechos f amiliares i recientes. La huella del pasado se 
burra mui pronto ante el interes de la actualidad, por lo 
cual no puede recordar una serie de representaciones men- 
tales o de reminicencias bistorieas. Las lucbas armadas, los 
sucesos de jeneraciones precedentes^ quedan para las que 
siguen como recuerdos vagos e inciertos. 

El poder de retener se manifiesta vigoroso en los deta- 
lies, en lo relative a las personas, a los lugares i objetos 
aislados. 

No conserva tampoco la nocion del tiempo trascurrido. 
No tiene idea precisa de su edad. Al interrogarsele sobre 
este particular manifiesta una ignorancia completa o sus 
dates adolecen de resaltante inexactitud. No acierta iguai- 
mente a fijar el tiempo de los hechos particulares grabados 
en su m^noria. 

Habia antes i quedan todavia entre los araucanos indivi- 
duos de memoria superior a los demas. Tenian la profesion 
de recordar las jenealojias de las familias en algunas reu- 
niones, de pronunciar discursos, narrar episodios i trasmitir 
mensajes de un grupo a otro. 

Se les adiestraba en el ejercicio de la palabra desde la 
infancia, tanto para perfeccionar la memoria como para la 
correccion i 6nfasis de la frase (2). 

Ejercian sus funciones de habladores sentados i a voces 
al corapas de un tambor. Aunque era ocupacion de los liom 
bres, no estaban escluidas las mujeres. Gozaban todos mar- 
cadas consideraciones pdblicas. 

El que pronunciaba discursos en los parlamentos, entie- 


(1) Observaciones del autor 1 dates siiministrados por maestros de 
cdlejios indfjenas. 

(2) Gonzalez de Najera, Heparo de la gtierra, 
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rros, matrimonio8 i reuniones dom^sticas tenia el nombre 
de hueupive, (de hueupin, diseurso). Sobresalia en valor: es- 
tetico para el indio el estilo de hueupin o coyag (parlamento) 
por su entonacion cnfatica, que concluia con la prolon- 
gacion de la ultima vocal de cada frase inas o m6no8 
compieta. ., 

Los que recordaban hechos pasados i especialmente la8 
biografias de caciques, se Uamabau cuivituve (de euivi, anti- 
guamente) Por lo comun cantaban sus relates de persona- 
jes celebres. Entretenian tambien a sus oven tes con cuentos 
(epeu) de animates o mitos. 

Reconocian a los mensajeros o correos con la designacion 
de huerquen, Sus funciones revestian mayor importancia que 
los otros habladores, porque de la fidelidad de su memona 
dependian un acuerdo de guerra, una notificacion por per- 
juicios o un convenio de matrimonio. 

A la fecha ban desaparecido como oflcio los oradores i 
cronistas de los grupos, pero quedan como intermediarios 
indispensables los mensajeros. 

Un joven de la raza, conocedor exactisimo de las coatura- 
bres de su pueblo, da estas noticias del que representa la 
mas alta espresion de la memoria indljena. 

«Entre los araucanos no hai servicio de correos. Para sub- 
sanar este inconveniente, cada cacique tiene un joven ma- 
puche que debe Uenar requisites indispensables: mui buena 
memoria, mui buen lenguaje i mui atento. 

Al huechi huenthruj indio j6ven, que cumple con eaas cua- 
lidades indispensables, se llama huerquen^ emisario. 

Este tiene que reprodueir fielmente el mensaje a la perso- 
na a que va enviado. 

Cuando el correo Uega a presencia del cacique que debe 
recibir el mensaje, tiene que decir en primer lugar: «Soi 
correo del cacique N.» Tal declaracion la hace cuando es 
conocido de la persona a quien va a visitar. Cuando el caci- 
que lo ha visto por primera vez, es deber de este preguntar- 
le por la residencia i eutonces el interrogado dice: cMe 
manda un gran cacique que vive en. . . . » 
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En vista de estas declaraciones, se le autoriza para que 
86 desmonte i se le pregunta por toda la familia del cacique 
ami go si hai o no hai nuevas por su tierra. 

El huerquen, correo, tiene que hacer las raismas pregun- 
tas. Despues de esta ceremonia i de haber recibido algo para 
el estomago, el correo dice su arenga. Mientras el huerquen 
esta hablando, el cacique debe estar raui atento, i para raa- 
nif estar esta atencion, tiene que decir cada vez que el correo 
va a hablar de otra cosa: «Dice la verdad, mi viejo amigo». 
O bien esclama las siguientes espresiones: «Asi es, eso es, 
asi es, eso fue, etc.* Cuando el correo tiene por objeto pedir 
al cacique una de sus hijas, el oyente en medio del discurso 
dice: «Si es mi amigo, no puedo poner ninguna dificultad; 
se casarAn*. 

Una vez que el mensajero ha concluido de hablar, el ca- 
cique tiene que contestar punto por punto. 

El huerquen en vista de la contestacion, se despide i se 
vuelve cantandola, muchas veces, a fin de que no se le olvi- 
de. Una vez Uegado a casa del cacique que lo mando, tiene 
que narrar en primer lugar lo que fue a decir i en seguida 
la- contestacion. De manera, que el lonedy cacique, puede 
notar facilmente lo omitido. 

Ademas, 6ste le pregunta por la clase de coraida que le 
sirvieron, pues segun la reputacion que se tenga del cacique 
en ese hogar, asi se le sirve a sus huerquenes. 

Si por casualidad el correo se olvida algo i recordandolo 

» 

despues, lo dice, el cacique esclama: «mi amigo no debe es- 
tar ya mui rico, porque el correo que me manda no es de 
un ca.cique que debe merecer ese nombre», o bien: «E3te ca- 
cique creera que soi pobre como el, que me envia.un.emisa- 
rio tan malo». 

Si el nidoly cacique, nota con facilidad estas faltas ein e! 
mensajero, no contesta, i si lo llega a hacer, es siempre ei 
terminos poco corteses. De modo que por la contestacion se 
puede saber si un huerquen se ha o no portado bien. 

El enviar a otro cacique un emisario malo es una de las 
mayores of ensas que se pu^de hacer entre olios. Por eso los 
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loncd i gUlmen, rico, se esfuerzan en tener buenos eraisarios. 

Si algun cacique tiene como buen emisario a su hijo, e& 
mui considerado i respetado por todos, pues los demas di- 
cen: «Este es el linico a quien debe ilamarse cacique, pues 
61 confia sus secretes a su hijo i nadie mas sabe sus pensa- 
mientos*. 

Los caciques que no tienen hijos i desean poseer ma^^ a 
m6nos buenos emisarios, enseflan este oflcio a sus sobrinos 
o parientes mas cercanos. 

Cuando est&n chicos los hacen aprender cortos discursos, 
mandandolos a las casas vecinas a pedir algo. En estas pe- 
ticiones tienen que portarse tal como lo hacen los emisarios 
ya formados. De esta manera aprenden a hablar mui bien i 
la memoria adquiere su desarroUo paulatino. 

Mas menos a la edad de echo aflos principian los caci- 
ques a enseftar a sus hijos el oflcio de correo. De manera 
que a la edad de dieciocho afios, que es la que se exije a los 
emisarios, estan aptos para ejercer sus funciones. 

El cacique que manda el huerquen se llama huerkufe i el 
que lo recibe huerJculmangei, 

Para comprender mejor daremos un huei*quen i su contes- 
tacion. 

Un cacique manda a buscar un caballo que le hayan re- 
galado. 

Es necesidad imperiosa que el cacique diga a su huerquen 
la arenga a caballo i lo acompafie como a dos cuadras de 
distancia, deseAndole un feliz viaje i un pronto regreso. 

El emisario sale a galope tendido hasta Uegar al lugar de 
su destine, deteni6ndose s61o en los arroyos i donde otras 
necesidades se lo exijan. 

La arenga dada al huerquen es del tenor siguiente: «Hace 
mucho tiempo, mi amigo, vino a visitarme i en medio de su 
embriaguez me ofreci6 uno de sus mas hermosos caballos, 
diciendome, al mismo tiempo, que lo mandara buscar cuando 
quisiera. 

Por eso ahora, enviole, buen amigo, mi emisario a fin de 
que, si usted-lo tiene a bien, se sirva mandarme el caballo 
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regalado tan sincera^ tan amistosa i tan espontanea- 
mente». 

El interrogado contesta en los terminos siguientes: cHace 
mucho di una visita a mi amigo i le r^gal^ el mas hermoso 
de mis caballos. For eso, ahora, cumpliendo mi palabra, le 
envio, por intermedio de su emisario, este buen caballo. 

El regaio que le he hecho es prueba de la amistad sincera 
que nos liga, libre por consiguiente de retorno, pues nunca 
lo admitir6. 

Ha de saber, mi buen amigo, que tengo una hija que bace 
magniflcos quesos i necesita buenas vacas para la lecbe, i he 
sabido que Ud. poaee varias de las que agradan a mi queri- 
da hija. 

Por otra parte, le mando como le digo, lui buen amigo, mi 
mejor animal, i le ^radeceria que, en prueba de esa amis- 
tad que nos une, Ud. nunca vendiera el bonito caballo ob- 
«equiado». 

Aparte de poseer el huerquen todas las cualidades arriba 
raencionadas, hai que agregar la de ser un magniflco pentu- 
cufe^ saludador. 

Pentuco es un saludo que un cacique manda a otro. Cuan- 
do el emisario Uega a la ruca adonde va en comision, las 
ocupaciones se suspenden i la jente oye en complete silen 
cio el di&logo que entabla con el jefe de la familia. 

El mismo informante de los p&rrafos anteriores, da estos 
detalles del acto de saludar en forma enfdtica i estraordi- 
naria. 

«E1 pentucufe, visitador, como el pentucungei, visitado, 
al fin de cada f rase o de cada sentencia alargan mucho la 
ultima vocal. Cuando 6sta se va a pronuciar; la voz se pone 
mui vibrosa i sonora. 

Un araucano que habla su idioma en tal estilo i con tanta 
arrogancia, es denominado por sus compatriotas tutelupen- 
tucufe, magniflco saludador, visitador, i es respetado como sa- 
bio, como hombre recto i juicioso. 

Los mapuchcB al hablar del pentucufe dicen: cEste maneja 
la lengua i maneja el juicio». 
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El huerquen debe saber ol pentucu mui bien, pues es 68ta 
una de las cualidades mas resaltantes del emisario* (1). 

Como la memoria, la imajinacion es otro factor importan- 
te en el desarroUo mental del araucano. Puede clasificarse 
la raza entre los tipos imajinativos. Ajena a la vida intelec- 
tual, con una memoria de hechoB separados, con los que no 
ha Uegado a formar leyes jenerales, no dispone del control 
de la esperiencia para moderar sus ficciones imajinativas. 

Esplica un psicologo la exhuberancia de actividad imaji- 
nativa de los pueblos inferiores con estos cdnceptos que cua- 
dran perfectamente al estado mental del araucano. «E1 ex- 
ceso de imajinacion depende mucho de la menor claridad 
de las percepciones, que se trasforman a voluntad, mas fa- 
cilmente, una en otra. Se ve lo que se quiere en lo que es 
confuso, como la forma de las nubes» (2). 

Los caracteres de la imajinacion mas fuerte o mas libre, 
corresponden, pues, a la mayor debilidad de espiritu. 

Este poder de imajinacion, la lei de su intelijencia de 
buscar lo que no conoce por lo conocido, su nocion de la 
imajen de los objetos, que los aniraa i personifica, crean el 
instinto de lo maravilloso, del cual salen sus desbordantes 
representaciones miticas i relijiosas, de monstruos i jenios. 

Bien se comprende que la imajinacion araucana no ha sa- 
lido de un grado inferior. Realiza el indio actos de imajina- 
cion reproduetiva; rara vez llega a la creadora. Evoca facil- 
mente las impresiones percibidas; pero le falta capacidad 
para percibir los hechos alejados, para elevarse a la nocion 
de causa i a las manifestaciones del arte i del pensamiento 
especulativos. Este resultado solo se alcanza despues de una 
larga evolucion psicolojica. 

El raapuche juzga con la misma actividad de las razas 
evolucionadas, pero su juicio i su razonamiento no son fa- 
cultades de reflexion. 


(1) Datos escritos en mapiiche por el joven normalista don Manuel 
Maiiquilef, profesor en la actualidad del colejio indijena de la Mision 
Inglesa de Maquehue. 

(2) Guyan Education et ?i6r4dit4. 
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No dispone de todos los materiales intelectuales, en can- 
tidad { ealidad, que se uecesitan para el mayor desarrollo 
del pensamiento. Sus deducciones no se producen lojicas i 
corapletas, porque las verdades abstractas i los principios 
jenerales no in^ervienen en su intelijeneia. Tampoco induce 
con certeza, por cuanto no esta en condiciones de ejercitar . 
bien la nocion de la causalidad: sus percepciones, aunque no 
carecen de intensidad i prontitud, son confusas, sin relacion 
de coordinacion, Ademas, sus asociaciones se caracterizan 
por lo fortuitas i superficiales. 

La escase^ de sus conocimientos i la asimilacion incomple- 
ta de los que posee, orijinan la pobreza de esperiencia, que 
influye en sus raciocinios. 

Le falta asimismo la facultad de inhibicion intelectual, 
que corrija las consecuencias de la irreflexion. 

Si el araucano es capaz dc razonamiento practico median- 
te el auxilio de percepciones e imajenes que le sirven de ter-. 
mine para llegar a una conclusion, en lo tocante al comple- 
jo, obra combinada de gran niimero de obsei'vaciones e 
ideas, su inconipetencia quedade raaniflesto. Su razonamien 
to simple es rectilineo; se agota en una sola direccion sin 
desviaciones a ideas correlativas. 

En el niflo araucano, como en el de todas las sociedades. 
no adelantadas, se nota la precocidad intelectual. La raza 
indijena llega mas pronto que la superior al t6rmino de su 
desarrollo mental, pero ahi se estaciona, sin avanzar mucho 
en el resto de la vida 

En la colectividad araucana se encuentran por cierto ti- 
pos intelectuales variables, algunos que sobrepasan el nivel 
ordinaiio de la raza; mas, el analisis hecho hasta aqui corres- 
ponde a la jeneralidad de la masa. Las disposicioues psiqui- 
cas comunes o el mode igual que tienen todos los individuos 
de concebir i de considerar los hechos, dan a las manifesta- 
ciones intelectuales tal uniformidad, que las diferencias de 
grade no aparecen tan sensibles corao en una sociedad ci- 
vilizada. 

El progreso de la raza en los distintos aspectos, ha debi- 


do marcbar en concordancia con su poder intelectQdl i de- 
senvolverse^ en oonsecuefncia, «on e^treoia i^ntkud. 

Un rapido e^t&men del estado^en qae se encuentrsn ni pre- 
sente sus ensayos artisticos e industriales i bus conocmxien* 
tos de aplicacion prActica, contribuirA a complementar las 
consideraciones jenerales espuestas. 

Las producciones artisticas del mapuche no han progre- 
sado con el tiempo i el contacto con la raza superior. Se 
cristaliza en su forma primitiva. 

Falta al indijena la sensibilidad bien dirijida, que es la 
condicion esencial del espiritu artistico. Todas sus tentati- 
vas de arte se hallan desprovistas de sentimlento e fma|ina- 
cion creadora. 

No carece de sentido grAHco, aunque por falta de ejerci- 
cio no ha tenido oportunidad de desarrollarlo. 

En sus temas de dibujo no se inclina a la reproduccion 
del reino vejetal, preflere la humana i la animal, siempre 
como se presentan en el medio indijena. En los objetos an- 
tiguos de piedra, en los mangos de rebenques i adornos de 
plata, ha grabado el indio i graba todavia su propia flgura i 
la de vacas, ovejas i caballos. 

Escasas son sus disposiciones para el tallado en madera. 
La reproduccion de la flgura humana, como se ha visto, re- 
salta por la tosquedad e inexactitud de sus lineas, trasmiti- 
das de jeneracion en jeneracion sin el menor mejoramiento. 

No conoce la plAstica o modelacion en greda. Una que 
otra vasi ja que imita algun animal, no pasa de ser una figura 
inacabada e informe. 

La mi!isica vocal e instrumental han permanecido hasta 
hoi inferiores (1). 

Las canciones araucanas {M o gUl), que constituyen la poe- 
sia de este pueblo, no han esperimentado un desenvolvi- 
miento real, siguen reproduci^ndose hasta la saciedad en sus 
caracteres antiguos. Estas canciones, ahora como antes, no 
estan sujetas, ciertamente, a accidente m6trico alguno. :8on 


(1) V^ase el capftulo «Rasgos <$tnicos». 
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f rases que al oido del indio han dejado el valor de la prosa 
i que se adaptan al compas de los mstrumefntos. Nunca se 
declaman; siempre se cantan como las composiciones de los 
narradores. Estos cancioneros se Uaman en la lengua gdlca- 
tu^e (cantor) i tambien ngenpin (saber decir). 

Cuando llegaron los espafioles conocian el arte de la eera- 
mica. En esta epoca piincipiaba el tejido. En el prifiaero 
llegaron a ser habiles artifices, tanto por la beileza de for- 
ma de las vasijas como por sus dibujos en color i la combi- 
nacion de sus lineas rectas, de exactitud admirable a voces 
en los detalles. De tales perfecciones del arte indijena no 
queda sino el recuerdo; las obras de la alfarerla contempo- 
rAnea presentan un aspecto vulgar i de ordinario tosco. 

El tejido ha llegado en la actualidad a su mayor floreci- 
miento, bien que sus medios de elaboracion contini!ian sien- 
do primitives, como se ha manifestado en un capitulo an- 
terior. 

La confeccion de adornos de plata i trenzado de juncos i 
correas, son industrias artisticas que se mejoran. El indio 
se manifiesta en ellas como trabajador paciente i laborioso. 

Fuera de la agricultura, los mapuches no cuentan con 
otra industria, seria i economicamente establecida. A pesar 
de estar reconcentrados todos los esf uerzos i las iniciativas 
en aquella, los procedimientos permanecen invariables. S6- 
lo han adoptado algunos la trilla a m&quina, que pagan en 
trigo en las propiedades vecmas. Los instrumentos de la- 
branza, aparte de escasos, no han recibido los liltimos ade- 
lantos, por lo que resultan groseros los trabajos i ordinaries 
los productos. Pocas voces salen, ademas, de la medida es- 
tricta de sus necesidades, por lo comun no bien previstas. 

Sus ideas sobre la division del tiempo han permanecido 
hasta hoi en un complete atraso. No poseen nombres para 
los dias de la semana, que designan de este mode: 

Li!ines, quifie ant^L (un sol o un dia). 

Martes, epu antUb (dos dias). 

Miercoles, quila antu (tres dias). 

Jueves, mdi antii (cuatro dias). 
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A>u^ menoionau hasta los siete diae de la semana. 

V uontan los meses por lunas. (Jn mes, dos, tres, etc., co- 
: !\>iH^nden a quifie cuyen (una luna), epu cuyen (dos lunas)^ 
eu\ Doce mesesj son mari epu cuyen (doce lunas), aunquei 
la longua menciona este espacio de tiempo con el termino. 
tripiintUy que trajeron a Chile los peruanos. 

Quedan todavia otras denominaciones que no se relacio- 
nan con motlvos astronomicos. 

HuehueJl (tiempo largo, antes de las cosechas). 

Villangen se dice igualmente por la parte del afto en que 
se concluye el trigo almacenado, mes de diciembre. 

Hualen (tiempo de las cosechas) Pram quetran ngen se di- 
ce tambien por la epoca de levantar la siembra. 

Rimungen (tiempo de la flor araarilla, parte del otoflo). 

Puquem (tiempo de las Uuvias). 

Peguingen (cuando bi'otan los arboles). 

Maftana es pelihuen; medio dia, ra^igi antiH (mitad del dia); 
tarde, rag antu (sol bajo). Noche, pun; media noche, rangi 
pun, 

Sus conocimientos acerca de las medidas de lonjitud per- 
manecen estacionarios. Continiian midiendo por jemes, bra- 
zadasilazos. Han adquirido, no con exactitud, la nocion 
de la hectarea, que se aplica oflcialmente en la entrega de 
sus hijuelas* Si aceptan en el comercio la vara i el metro, 
nunca aplican estas medidas entre ellos. 

Se valian antes i se valen aun ahora en los grupos aisla- 
dos, de cestos de diversos tamaflos (qudco i llepu) como me- 
didas de capacidad. Ahora se ha jeneralizado el almud en 
las reducciones menos atrasadas. Once almudes forman una 
fanega. 

Fijos han quedado, por ultimo, los mapuches.en su siate- 
ma de numeracion, que usan desde antes de la Uegada de 
los espafioles. Consiste en Uegar hasta diez i formar en se- 
guida numerales compuesto con este niimero. 
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1 quifte, 11 mari quiile. 

2 epu. 12 mari epu. 

3 ciila. 13 mari ciila. 

4 meli. 14 mari meli. Etc. 

5 quechu. 20 epu mari. 

6 cavu. 30 ciila mari. 

7 relgue, regie. 40 meli mari. 

8 pura. 50 quechu mari. Etc. 

9 ailla. 100 pataca. 
10 mari. KXX) huaranca. 

En el clan totemico no se usaron los nombres ciento i mil 
que introdujeron los peruanos al pais. Impusieron estos rais- 
mos su sistema de contabilidad por medio de hilos o cuerdas 
anudadas, quipos. Mas simplificado sin duda el de los arau- 
canos, se compone de varios hilos de lana de distintos colo- 
res, en los que se hacen nudos que corresponden al mimero 
que se quiere formar. Este sencillo sistema de nudos, Uama- 
dos pron, es el que conservan los mapuches hasta la fecha 
para la contabilidad domestica, i mas simplificado todavia 
porque han disminuido los hilos, que se reducen en ocasio- 
nes a uno solo. 

Las concepciones relijiosas del mapuche, sus lagunas 
mentales, la debilidad de sus aptitudes artistieas i de asimi- 
lacion para otro orden de ideas, atestiguan que esta dotado 
de una intelectualidad esterilizada, pero susceptible de mo- 
diflcaciones esenciales. 


CAPiTULO xvn. 

8entiiiiiento8 i pasiones. 

El sentimiento del pudor. — La simpatfa personal i amistosa. — El 
amor. — El amor propio. — Tenacidad del sentimiento. — La pa- 
sion del odio. — La venganza. — El juego de azar. — Juego de 
habas. — El celo conjugal. — La propiedad. 

En este lijero bosquejo solo se toman en cuenta las pa- 
siones tipos de los araucanos^ las esperimentadas con mas 
prof undidad, i se prescinde de las que no entran en las cua- 
lidades esenciales de su caracter. 

Para hacer un analisis, aunque somero^ de las f aeultades 
af ectivas de una colectividad media como la araucana, hai 
que tener presente la conexion que existe entre la sensibi- 
lidad i la intelijencia. En efecto, los sentimientos superiores 
suponen representaciones intelectuales, im&jenes e ideas. 
Estos elementos intelectuales constituyen la base de la vida 
afectiva del araucano. 

Asi, la debilidad de su imajinacion representativa, es de- 
cir, de la facultad de evocar una impresion percibida, espli- 
ca el defieiente desarrollo del sentimiento del pudor. La vis- 
ta de un cuerpo medio desnudo no despierta en el ninguna 
idea malsana (1). 


(1) En capitnloB anteriores se detallan sus costumbres fntimas. 
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Mediocre se maniflesta igualmente para representarse el 
sufrimiento ajeno, que suscita en el individuo un dolor por 
mediacion del recuerdo de estados semejantes. 

En este orden de representaciones desempefta un papel 
importante la asociacion por semejanza, no bien rejistrada 
en la mentalidad del indijena. 

Lo mismo sucede con el sentimiento de la simpatia fra- 
ternal i amietosa, que en su jenesis jeneral so ha desarroUa- 
do de esferas estrechas a otras mas estensas, de la familia 
al grupo, a la tribu, etc. El indio circunscribe este senti- 
miento a la sociedad familiar; f uera de ahf sus afecciones 
van disminuyendo proper clonal men te a la distancia. Se in- 
teresa por las aventuras de un individuo de su lugar, por 
los asuntos domesticos, pero nunca por los de interes social 
o politico. 

La indiferencia del mapuehe por lo que sale de su grupo 
se nota a primera vista. Los que no se conocen i se encuen- 
tran en los caminos o calles de alguna ciudad, no se saludan 
i a veces ni se miran. La simpatia de raza parece hallarse 
en estado borroso, sin manifestaciones esternas. Los jove- 
nes indijenas de los colejios oficiales, se miran por lo co- 
mun como estrafios dentro i fuera del establecimiento. Cuan- 
do proceden del mismo lugar, se intiman i se auxilian en 
todos los incidentes desagradables que les pronVueven sus 
compafleros de aulas (1). 

Las diferencias de idioma, costumbres i condicion social, 
han opuesto siempre un fuerte obstAculo a la simpatia del 
mapuehe por la raza dominadora. 

Si cada grupo de indijenas es egoista con relacion a las 
esferas ma^ dmplias, en cambio en el seno de ellos existe un 
sentimiento de compaflerismo que identiflca el dolor i la ale- 
gria de todos sus miembros. 

Su apego a lo concrete, su reducida capacidad para la 
abstraccion, le impiden esperimentar sentimientos jenerali- 
zados. El amor, la mas alta espresion afectiva en el civili- 


(1) Observaciones de varios aiios del autor en el liceo de Temuco. 


zado, no es para el una agrupacion de impresi>6u6s agrada 
bles alrededor de una persona, sino la prolongacion del 
amor propio, que mira al goce i al sentimiento del poder. 

Como ama lo que le produce placer i le divierte, reparte 
8u afeccion, aunque no en igual grado, entre las personas, 
los objetos i los seres irracionales. Tal estado afectivo espli- 
ca la solicitud con que cuida algunos aniraales favorites: los 
hace dormir proximos i aun dentro de la habitacion, los 
abraza^ besa, respira su alien to i les dice f rases carifiosas 
(Gume cahuellu, pichi mulato, buen caballo, raulatito) (1). 

El amor materno es el sentimiento de simpatia mejor de- 
sarrollado. El paterno se manifiesta mucho menos enerjico 
que en las sociedades progresivas. 

Ap^nas esperimenta el de justicia, porque su regla de con- 
ducta solo se aplica a su propio bien o a su propio mal: sus 
apreciaciones no salen fuera de el. 

El sentimiento de amor propio toma en el araucano con- 
tornos bastante marcados. Debio ser mayor que ahora en 
los tiempos de guerra. El menosprecio o elojio de los miem- 
bros del grupo influyen directamente en sus acciones. 

De este sentimiento personal provienen, evidentemente, 
las emulaciones de grupo a grupo que enardecen los animos 
en los juegos de chuecas. El mismo orijen hai que atribuir 
al afan de los caciques por sobresalir en el realce de sus 
fiestas, a costa de largas privaciones f uturas. 

Toma gran dilatacion su deseo de distinguirse, ya sea 
dando pruebas de su f uerza, destreza o superioridad en algo, 
ya haciendo resaltar lo estraAo de sus vestidos. Su punto de 
raira primordial es abultar su personalidad. 

Este orgullo de si del araucano f ue antes de su sometimien- 
to, segun lo atestigua la historia, un rasgo de raza mucho 
mas saliente que ahora. El mapuche de hoi ha perdido esa 
antigua arrogancia i se ha vuelto timido. X.os sintomas psi- 
quicos que determinan esta timidez son el miedo a las espo- 
liaciones i engaflos de la raza vencedora, la conciencia de su 
debilidad i la abulia que embaraza sus acciones. 

(1) (Jodtumbres anotadas por el autor. 
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Este sentimiento propende a alejaiio de la raza que lo ha 
subyugado, a mantener su aislamiento i su pesimismo por 
todo lo que no perteaece a los uses i al medio indijena. > 

El egoismo domina, pues, en las diversas manifestacionee 
de su vida afectiva. 

Como una lei psicolojica informa que el sentimiento es la 
parte menos variable de la vida mental, se comprendera que 
las condiciones afectivas de la raza habr&n seguido trasmi- 
ti^ndose mas o m^nos integras i habran de sostenerse en 
ella hasta el liltima tSrmino dela evolucion. Es ilusorio^ por 
lo tanto, esperar efectos r^pidos de la sola instrucciou. 

La propia tenacidad se observa con algunas pasiones. El 
odiOy la venganza, el juego de azar i los celos, se profundi- 
zan en su s^r. 

El araucano odia de un mode intense i sordo. Ciiando se 
cree despreciado, perseguido, robado, la pasion se hace per- 
manente, obsesiva. 

Asi odi6 a los espaAoles, despues a los chilenos i asi odia 
hoi a todos los que le arrebatan sus terrenes. En esta pasion 
esta incluida su aversion a los brujos, a los que dafian con 
maleficios. 

Los accesos de colera estallan a veces con el odio; en otras 
6ste permanece reconcentrado. 

La venganza, desmesuradamente estendida en las etapas 
inferiores, se deriva del odio. Premeditada, lenta por lo co- 
mun, en el araucano se aceleraba i asumia caracteres de 
marcada crueldad. El maUn o el ataque armado por perjui- 
cio recibido, real o imajinario, f ue la forma tipica de la ven- 
ganza araucana. 

La pasion del juego de azar ajita su ser con no menor 
violencia que las otras. Antiguamente jugaba el indio i jue- 
ga todavia con estr^pito, casi con ira: gi*ita Uamando a la 
suerte con las palabras carinosas de hermana, madre i otros, 
como lamngen, lamngen^ cupape, cupape (hermana; hermana, 
que vengas, que vengas). Cuando la suerte no lo favorece, 
proflere violentas imprecaciones. Se golpea el peoho con 
f uerza, suda i se ajita, Suele estar empefiado en una partida 


dias enteros. Juega en proporoion de lo que tieno, dinero, 
objetoa i animales. 

Uno de los juegos sedentarios mas practicados al presente 
68 el quechu cahue^ eapecie de dado triangular, con puntos on 
las cai as; seis palitos sirven de tantos. Prefiere el mapuche 
el dc\ habas, avar cudekue en las reducciones del norte i 
aguarcudin en las del sur). 

Un j6von indijena describe el liltimo en estos termi- 
nos (1). 

f Para jugar a las habas se toroan en primer lugar ocho 
de un mismo color. Por un lado se raspan i esta parte se ti- 
fie con carbon. En seguida se salpican, es decir, la cubren de 
poqueflos hoyitos con una lezna o punzon. 

Despues se tiende una manta doblada^ o una frazada, que 
los araucanos llaman pontro. 

En seguida se toman dioz palitos como de un centimetre 
de largo que sirven para anotar lo que se va ganando. Se 
denominan cou. 

Los jugadores se sientan uno en cada estremo del pontro 
i principian en el mismo memento que lanzan las habas al 
aire a cantar do amor, de su padre, de su madre, de sus her- 
manos, en fin, de lo que se les viene a la cabeza. 

Las habas se toman i se dejan caer desde una altura de 
un decimetre i al mismo tiempo de soltarlas se da un golpe 
con las palmas de las raanos. Cuando todaa caen ncgras o 
blancas, segun el color de las habas, valen dos palitos i cuan- 
do caen cuatro negras, un palito (2). 

Cuando pierde uno sigue el otro. Se da por terminado eljue- 
go, cuando uno de los jugadores ha pasado cuatro voces los 
diez palitos. 

Los jugadores forman una gran bulla, que se puede oir a 
dos cuadras de distancia. 


(1) Relacion c.scrita para el autor. 

(2j Si no cae algiino de los niinieros 4 u 8, las habas pasan al otro 
jugador. (Jana el que por 4 veees se ha quedado priniero con los pa- 
litos. 
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Este juego lo llaman los araucanos agtiarcuden, Este en- 
tretenirniento, despues de la chueca, es el mas bonito i gra- 
cioso que he visto*. 

Pasion bien caracteiizada en el indio ha sido sierapre el 
celo conyugal. La mujer admirada por otro o siraplemente 
tratada con familiaridad, despertaba los celos del marido. 
La causa que obra como jeneradora de los celos en el raa- 
puche es la idea de la desposesion de una propiedad, de un 
robo propiamente dicho. Las tendencias agresivas de esta 
pasion motivaban en la colectividad hondas perturbaciones, 
esteriorizadas a veces en el malon i el homicidio. 

Merece mencionarse tambien el sentiraiento de la propie- 
dad tan estrecharaente ligado con la organizacion i la posi- 
bilidad de adelanto social. El amor a la propiedad ha ido 
creciendo a medida del lento progreso de la sociedad. Pri- 
mero de tribu, despues familiar, raanifiesta ahora tendencias 
a individual. 

El deseo de adquirir se fortiflca en el mapuche. La idea 
de posesion i defensa de sus tierras se hace fija en su espi- 
ritU; Uena sus atenciones, sacude su apatia. 

De aqui nace un comienzo de ahorro, que, excitado con 
tierapo i discrecion, influiria en el progreso de la colectivi- 
dad mapuche. 


CAPITULO XVIII 

fja volnntad i el carActer 

Caracteres joiierales do la voluntad del araucano.-Sus tendcncias 
irreflexivas i imidablcs. — Su deficiencia do, actividad. La fiierza 
de la tradicion. — Su insuficieiicia de enerjia voluntaria en la ^e- 
rra. — La imitacion. —El caractor araucano. 

Observando sisteraaticaraente la personalidad mental del 
araucano, se llega a la conclusion de que no esta bien dota- 
do en lo referente a la voluntad. Aparece esta constituida 
por un conjunto do habitos espontaneos. Se halla supi iraida 
en ella o poco desenvuelta la deliberacion, la cual, a la vez 
de la resolucion i la ejecucion, entra en el desari'ollo de la 
voluntad reflexiva o superior. • * 

La resolucion, aderaas, es pronta i viva; pasa inmediata- 
mente al acto. 

Su ejecucion tampoco se realiza con perfeccion i suelesus- 
penderse antes de concluir. 

Al contrario, en la actividad voluntaria los deseos no de 
terminan actos sin la reflexion i sin que raedie, por consi- 
guiente, un intervale bastante marcado entre el pensaraiento 
i la ejecucion. 

Provienen de estos caracteres do la voluntad del indio sus 
tendencias irreflexivas i mudables. Sus impulsiones lo arras- 
tran con violencia a la accion; rara vez le dan lugar a la re- 
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flexion, lo dejan dueflo de sf mismo.^Pero la accion dura po- 
CO, porque sus estados intelectualesi sensibles son pasajeros. 

La vivacidad de sus impulgiones no significa que tenga 
iniciativa, actividad. La niisraa repulsion al esfuerzo intelec- 
tual se estiende al fisieo. Se inclina, pues, a la inercia. Cual- 
quier esfuerzo prolongado lo cansa pronto i le irapone un 
largo reposo. Por eso reparte su tiempo entre el apresura- 
mien to febril i la inaccion dc laruca i delabebida. Los ejer- 
cicios corporales tienen el estimulo del araor pi'opio i la f uer- 
za del juego de azar. 

No seria exacto clasiflcarlo entre las razas perezosas; pero 
no hai exajeracion en decir que su falta de perseverancia 
para el trabajo Bupera a su capacidad de labor. 

Las industrias del sur no ban recibido nunca, ni reciben 
todavi^* el concurso del brazo araucano. 

El conocimiento de la distribucion del tiempo en las fae- 
nap agrjcolas, que son las que ocupan bu actividad, copaprue- 
ba este aserto. El mapuche sierabra el trigo en abril o mayo. 
En diciembre o enero efectiia la cosecha i vende o entrega 
eete cereal a las bodegas. En febrero i raarzo barbecbo- la 
tjerra. En octubre dedica algunos dias a la esquila i venta de 
lana. En las agrupaciones del este se agregan a estas ocupa- 
ciojies la recoleccion del pifton i el viaje a la Arjentina, entre 
enero i marzo. Quedale, en consecuencia, un largo intervale 
de inaccion, el cual distribuye entre lostrabajoscomplemen- 
tarios, accidentales, qye no exijen un esfuerzo oontinuado, 1 
entre l^s diversiones, particularmente el juego primaveral 
de chueca. 

En un espiritu tan dominado por la fuerza de la ineroia, 
debe neccsariamente presentar grandes dificultades el trat ajo 
de modificar los habitos Icgados por jencracionea anteriores. 
En todo tiempo, hasta hoi dia, esos hiibitos inmutablea ban 
side la causa del respeto relijioso por la tradicion, el cual, 
fijando las instituciones i las costumbros, ha entrabado la 
evoluciou de este pueblo. 

Es de notar quo la mujer araucana aparece menos capaz 
que ol hombre para recibir modificaciones. Se apega con 
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mas f ucraia a las ideas i usos establecidos. Ha podido notarse 
este espiritu conservador en la mayor resistencia que opo- 
nen a la propaganda de los misioneros, al cambio de traje i 
ai abandono de la poligamia. Ellas, como esposas, incitan al 
hombre a que tome otras mujcros; ellas tambien, i mui poco 
los varones, burlan cruelraente a las nlftus indljenas que He- 
gan de los colejios vestidas al modo civilizado. 

La insuficiencia de enerjia voluntaria que el an&lisis psi- 
coldjlco asigna al araucano, parece estar en contradiccion, 
Begun la historla, con la voluntad constante 1 estraordinarla- 
mente flrme que este pueblo ha necesitado desplegar para 
resistir la dorainacion del coloso espaflol en una lucha secu- 
lar. La contradiccion desaparece si se atiende a que la resis- 
tencia se verificaba de ordinario por grupos zonaa i de un 
modo sucesivo; en un ticmpo se levantaba uno i a continua- 
cion otro, proximo distante. Eran eaplosiones violentas i 
breves, en concordancia con la variabilidad de sua impulses. 

La voluntad dirijida a la guerra se ha raanifestado asi en 
las sociedades barbaras. Si los conquistadores han sometido 
Unas antes que otras, debese a circuntancias favorables del 
medio, de organizacion social de loa grupos i de elementos 
disponibles. 

En el araucano se ve una tcndenciM bastante pronunciada 
a la imitacion, con respocto a las acciones. Esta facllidad de 
imitar se f unda especialmente en el desenvolvimlento de bus 
6rgano8 visuales i auditivos. Indica asimismo quo no puede 
formar la idea de una accion sin ejecutarla. 

Medlante el movimiento imitativo, el araucano posee una 
mlmica uniforme en sus cereraonias, jucgos i vida domes- 
tica. 

En sus adquisiciones imitativas hai que colocar su destre- 
za en el manejo del caballo i de las armas. Esta tendencia 
a la imitacion se habria podido aprovechar en el desarroUo 
de su voluntad, pero a ello se han opuesto su antipatla a la 
raza dirijente i la distancia en que ha vivido de clla. 

Estos elementos de la voluntad, como los afectivos e inte- 
lectuales, entran en la formaoion del caracter araucano. A 


eausa del jenero de vida uuiforrae, on* jinado a su vez por las 
disposiciones psiquicas coraunes, este caracter no presenta 
las diversidades coiisiderables que a este respecto se notan 
en los pueblos clvilizados. 

Para delinear la fisonomia moral del indio no so requiere 
la enumei'acioii de pormenores que solo aparecen en algunos 
tipos, aunque con cicrta intensidad, sino los rasgos mas no- 
tables i permanentes de la raza. 

Descuella su cualidad de versatil, a virtud de su instabiii- 
dad mental, que le impide contraer su atencion prolongada- 
mente sobre un mismo objeto o idea. 

La supersticion determina gran parte de los actos de su 
existencia, porquc su imajinacion es rica en ficciones. 

Maniflestase imprevisor por la limitacion de su memoria 
i de su poder para asociar i jeneralizar las ideas. No se en- 
cuentra apto para dedueir de hechos pasados i presentes los 
que sobrevendran en lo futuro. Por eso vende sus animales 
i cereales sin dejar los necesarios para el sustento del aiio, 
los consume de una sola vez en sus fiestas de familia o de 
indole relijiosa. 

Sus inclinaciones mui materiales esplican su incapacidad 
para subir a lo que esta mas encima de la satisfaccion de sus 
necesidades urjentes i cbncebir ideales. 

La I'apidez con que el araucano pasa del pensamiento al 
acto, da a su caracter una estremada violencia. En raras 
ocasiones su emotividad se halla inhibida por la reflexion. 
Ref rena sus primeros movimientos cuando un movil de inte- 
res de teraor lo obliga a replegarse en si mismo. Entonces 
disimula su pensamiento, no avanza opinion, seesconde tras 
un mutismo estudiado. Tal es sobre todo la conducta que 
observa en su trato con los individuos que reputa sus enemi- 
gos, por lo comun de orijen espanol, con los cualos tojna una 
apariencia calmosa, un aspecto frio, una actitud indiferente. 

El odio i la desconfianza avivaii sus tendoncias a la astu- 
oia. Miente para desorientar, fiiije creer lo que se le afirma 
para sacar ventajas posteiiores o para aplazar una solucion. 

Sus inclinaciones a la astucia no ban variado en las diver- 


sas epocas de su hlstoria. Hoi el mapuche abre una brecha 
disimulada en el cierro del camino publico para que pene- 
tren por ahi a su propiedad los animales perdidos; otras vo- 
ces los espanta hacia una laguna o rio para que se ahoguen 
i sua duefios los abandonen. Si conduce por un camino una 
porcion de ganado vacuno i encuentra algun animal en su 
trayeoto, lo incorponi al medio para que pase como suyo. 
Algunos mapuches se cubren con ramas de arboles i cerca 
arman tram pas con lazos para cazar corderos; asi se sustraen 
a la vijilancia de los pastores i la perspicacia de los mismos 
animales. Para perder la huella, cuando se les persigue, tra- 
zan confuses rodeos, se meten a los rios i suben a los cerros. 

Aplicabau antes a la guerra esta inclinacion conjenita de 
la astueia, sobre todo para tender emboscaias al enemigo. 

Su incontinencia on la bebida ejerce un influjo preponde- 
rante en su inclinacion al ocio, en el acrecentaraiento de sus 
alucinaciones i el estallido pasional. Es un habito heredado, 
lo que contribuye a que pese sobre 61 con una fuerza que 
nada atcnua. 

El araucano es vanidoso a causa del abultamiento del 
amor de si i de la vida aislada en que lo mantiene su orga- 
nizacion social. Sientc con vivacidad el deseo de alabanzas 
i por adquirir aplausos resiste las fatigas, realiza largos via- 
jes i se vuelve prodigamente jeneroso. Consecuencia natural 
del espiritu de vanidad es su indole cereraoniosa. 

El egoismo se dihita en los rasgos de su caracter. Nace 
del sentimiento familiar, quo reduce el interes al circulo de 
los parientes, cuando mas al grupo, nunca a la sociedad. 

Su crueldad de otras epocas se esplica por la falta de je- 
neralizacion, que no le permitia formarse nocion del dolor 
ajeiio por el propio. Su crueldad de todo tiempo con lasmu- 
jeres se debe a su movibilidad afectiva, fuera del reconoci- 
miento de la fuerza del hombre que aquellas hacen implici- 
tamente. 

Su inclinacion al robo se orijina de su incapacidad de dis- 
tincion entre el bien i el mal. 

Es fatalista por ausencia de espiritu critico. Ve en sus 
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desgracias irremediables la intervencion de loa espiritus 
malignos i en sua exitos, la de los jenios protectores. Se ope- 
ra de este raodo una abdicacion de la voluutad. Asi llega a 
comprender el observador la calma del araucano para af ron- 
tar los Bucesos desgraciadoS; su tranquilidad delante de la 
muerte, el respeto que profesa a las machis i adivlnos, su f6 
ciega en las operaciones de la majia. 

Entiendase por los que ban formado la orijinal escuela de 
ensalzar o deprimir al araucano, por desconocimiento de sua 
costumbres i psicolojia, que no es deliberadamente malo, 
como pudiera deducirse de la enumeracion de sua rasgoa 
caracteristicoS; aino que sua cualidadea negativaa corres- 
ponden a toda colectividad barbara de igual deaarroUo 
mental. 


CAPITULO XIX. 


liR asilnftilacion. 

Lo que ha sido la onHeilanza indijena. — El estu'lio de la relijion en los 
colejios dc indijenas.— El do nociories tie cAlculo, jeograffa i gra- 
infltica.— La ediicacion dv j()venos indijenas en los liceos i sus re- 
sultados neg-ativos. — La ca])acidad de asiniilacion intelectiial en 
el indio. — Caracteres de un biien sistenia de educacion indijena. 
— La opinion de un peda^ogo de la raza. — Dos cielos del progra- 
ma indijena. — Colejios esclusivamente indijenas.— Los profesores 
indijenas i los idioinas. — Gradiiacion de escuelas. — Su organiza- 
cion como internados. — Como acepta el inapuehe la educacion. — 
Otras instituciones de asiniilacion. — El credito agricola. — Las 
vias de comunicacion. — Industrias locales indijenas — El estado 
social del sur i el indio. — Esperanza de un tipo mejor. 

Para obtener un provecho real en la obra larga i comple- 
ja de la asimilacion araucana, hai que considerar el proble- 
ma en dos aspectos diferentes: el de la educacion del nifio i 
el social o la coexistencia en un inisino territorio de la po- 
blacion nacional i los restos indijenas sobrevivientes, dos 
elementos etnicos separados, que no tiendcn a mezclarse. 

En todas las epocas de la historia de este pueblo, la ense- 
flanza indijena ha sido un fracaso, i en estos liltimos afios 
en vez de atenuarse el mal, ha continuado en sus antiguas 
condiciones. 

Hasta el dia no se ha atendido sino al fin t6cnico de la en- 
seflanza. Con metodos rutinarios o con otros que no son 


adaptables al desenvolvimiento del niflo iiidljenaj'seleense- 
ila, por profesores chilenos, a leer i a medio escribir, para 
continuar en seguida con algunas nociones de cAlculo, jeo- 
grafia i graraatica. 

En la enseflanza antlgua de los misioneros, se daba ade- 
mas al catecismo i al dogma un desarrollo superior al de las 
otras nociones. Todavia en los colejios congregacionistas i 
protestantes se da cabida desproporcionada al prograraa re- 
lijioeo, como medio de conversion. 

Se ban comprobado ya las dificultades que obstaculizan 
la accion del factor relijioso en el mejoramiento moral e in- 
telectual del indio, tanto porque no recibe integros los prin- 
cipios que se le inculcan, cuanto por su •incapacidad para 
comprender las abstracciones dogmaticas. El mapuche pue- 
de repetir algunos dogmas, pero como vanas formulas i no 
como especulaciones accesibles a su razon. 

De manera que en los pretendidos resultados de una en- 
seflanza relijiosa rapida, sin nuevos habitos creados, existe 
un error de hecho o una simple simulacion de la conve- 
niencia. 

Las nociones superficiales de aritmelica, jeogiafia, gra- 
matica i moral, contribuyen a que el nino araucano esperi- 
mente lijeras modiflcacionas men tales. No cabe duda de que 
al volver a su medio, todas esas adquisiciones erabrionarias 
se borran pronto, o quedan como ideas inaplicables a la rea- 
lidad indijena. Es esta una cultura en apariencia, un lijero 
barniz que el tiempo disipa. 

Hecho con amplitud comprobado es que un joven educa- 
do Incompletamente en la enseflanza secundaria, sin un pro- 
cedimiento especial, i que ha permanecido uno o dos aftos 
en el liceo, va perdiendo toda seflal de educacion cuando 
vuelve a su medio natural. En algunos prcsenta por mas 
tiempo resistencias a la regresion, pero el tenaz inttujo an- 
cestral concluye al fin por arrastrarlos en la edad adulta a 
la vida de los suyos (1). Si se le arranca definitivamente de 


(1) El autor ha llevado durante seis aiios un apuute detallado de 
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8u medio i se le deja en otro mejor, se producir^ un avaiice, 
raui lento ciertamente. 

Las cualidades intclectuales de una colectividad atrasada 
se modifican por lo jeneral en la superflcie con la educa- 
cion; las del caracter easi escapan del todo a su.aceion, por- 
que persiste con tenacidad el alma de la raza, formada por 
el medio familiar, por la tradicion de una o varias jenera- 
clones. 

Mucho se ha debatido acerca si el indio tiene o no aptitu- 
des para la asimilacion intelectual. Evidentemente que, no 
existiendo en su cerebro causas morbosas, su capacidad 
existe, pero limitada, conforme a una mentalidad insuficien- 
te, que exije para su integracion una serie de desenvolvi- 
mientos graduales. 

Si ha aparecido hasta hoi m6nos asimilable de lo que es 
en realidad, debese a que nada o bien poco so ha hecho en 
la obra de su educacion racional. 

Por consiguiente, todo sistema de educacion indljena ha- 
bra de encaminarse en primer lugar a la parte psicolojica 
al plan de construccion mental, diverse por complete al 
aplicable al hombre de raza adelantada. Habra que aten 
derse tambien al aspecto social, o a lo que concierne a la 
aplicacion practica de los conocimientos adquiridos. 

Una idea del estado de intelijencia i de las aptitudes del 
nifio araucano, da lasiguiente esposicion quehace un maes- 
tro de colegio misto de indijenas (1). 

«Hacia ya cerca de dos semanas que estaba en este esta- 


los jove.nes indijenas que ban asistido al licco de Temuco, en pcriodos 
de uno a trcs anos. La mayorfa absoluta lia regresado a siis reduccic- 
nes 1 contraido matrinionio eon ninas mapuclics. Por escepcion ban 
ingresado alganos a Escnelas Normales. Los que vuelven a sus luga- 
res coiiservan si el traje eivilizado, lo que vale ya un adelanto en sus 
hdbitos. 

(1) Del norinalista don Manuel Manquilef, orijinario de Quepe i 
profesor del colejio que la «Mision Inglesa» sostiene en Maquebae, 
un poco al sur de Temuco. 


bledmiento, cuatido formalic6 rais clases con los nlftOB de 
mas intelijencia i con tan mal resultado, que durante varies 
dlas no pude hacerlos hablar, pero si, sumaban, reataban i 
multiplicaban con toda perfeccion i me parece que, segun 
el espresivo decir chileno, «corrian como corren las aguas 
de los rio8.» 

El niflo indf jena al ingresar a la escuela, aunque ea de 
elevada estatura, no tione sus sentidos desarroUadoa, pues 
61 no se fija en lo que existe a su alrededor. 

Por eso, la primera tarea del maestro sera desarrollar los 
sentidos paulatinamento 1 esto lo consfgue por medio de las 
lecciones objetivas; ademas, con estas, con juntamente con el 
desarroUo de los sentidos, logra el desenvolvimiento gra- 
dual de la intelijencia i es entonces cuando el nifto puede 
formar abstracciones. 

Mui bien se sabe que todas las ideas, aun las mas abatrac- 
tas, son el producto de procesos psicol6jicos que se fundan 
en las percepciones 1 6stas, a su vez, se baaan en las sensa- 
ciones. 

Resulta, pues, que las lecciones objetivas ejorcitan el ra- 
zonamiento del niflo. 

Ahora, al enriquecer la irtelijencia con nuevas ideas el 
niflo tiene necesidad de manifestarlas I esto contribuye po- 
derosamente en el desarrollo de la lengua materna. 

De aqui ent6nces la gran necesidad e importancla de en- 
seflar en las escuelas la leccion objetiva, porque ella consti- 
tuye el tronco de donde parten las demas asignaturas. 

El ramo que entre los indijenas da tan buenos resultados 
como el proporcionado por las Tecciones objetivas, es la reci- 
tacion, porque esta es una verdadera leccion objetiva para 
los mapuches. 

Examinando el metodo para analizar una poesia, se com- 
prendera la razonpara llamarla leccion objetiva. 

Al tratar la poesia, en primer lugar se arregla un cuento; 
en este debe obrar casi siempre un personaje i (^ste recita 
la poosia; otras veces obran varies, diciendo uno una parte 
i otro la otra, etc. Todo esto se hace en el idioma mapuche. 
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De modo, pues, que al leerse la poesia en castellano ya se 
8^1)9 au traduccion. 

Lo8 nlftos deaean la recitacion; pero el oBcaao tiempo Iiri' 
pide darles raas clases tan ellangelUj privilejiadas, como 
dlcen ellos. 

Tjft otra clase que neceaita atencion proferente en las 11a- 
madaa eacuelas araucanas ea la ensefianza manual. 

Por el escaso tiempo se enseflan 861o los aigulentes ramoa: 

I^ectura i Recitacion, nocionea de Gramatica, de Aritra6- 
tica, Jeometria, Jeografia e Historia, meraa copias en vez 
de Dictado, Dibujo, Caligrafia, Mapuche i Rclijion. 

Para inculcar conocimientos de eatos dooe ramoa se dig- 
pone diariamente de doa horaa i media, con una pauaa de 
veinte minutos. 

Ademaa, uno de los instructores hace aeraanalmente una 
bora de claae de laa asignaturaa do Jimnaaia i Canto. 

F&cilmente se despreiide que los conocimientos propor- 
cionados son por demas incompletes; los programaa tanto 
por BUS metodos como poi* su distribucion son antipedago- 
jicoB, i el lapse de tiempo para laa claaes, por demas defi- 
ciente. 

Tal es en i-esiimen, el horario de las clases de la seccion 
maa adelaiitada de la cscuela mojor implatada entro los 
indioa. 

El contacto con los niiloa indijenas me ha hecho llegar a 
laa siguientea concluaionea: 

I. Ramos Literarios, 

a) Aptitudes. 

1) En Ambos sexos. 

Manifiestan los niilos indijenas gran interes i al mismo 
tiempo raucha aptitud para las clases de Recitacion, Jimna- 
aia, Canto, Caligrafia i Uibujo. 

Como en la priraera clase de Jimnasia aprendiesen a 
marcar el paso, al romper la fila esclamaron: « Tufd uld 
saltan reM yeniayin tain namun ka tain Jcaluh] tahora Ue- 
varemos nueatros cuorpos i nuetras piernas como un sol- 
dado. » 
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2) En el sexo masculino. 

El hombre piensa mas rapidamente que la mujer en Arit- 
metica, Jeometria i posee mas desenvoltura para hablar i 
leer en el idioma mapuche. 

3) En el sexo femenino. 

La mujer es mucho mas calmada que el hombre para los 
calculos escritos i orales; pero mui segura; sus contestacio- 
nes siempre son satisfactorias. 

Manifiesta la mujer araucana un gran amor a la recitacion^ 
caligraf ia i al canto. 

La diferencia que existe entre el hombre i la mujer arau- 
cana para raciocinar depende linica i escluaivamente de la 
educacion que reciben en el modesto hogar araucano. 

6) Dificultades. 

Tan to el hombre como la mujer, manifiestan gran dificul- 
tad para comprender las lecciones de gi'amatica i jeografia. 

II. Clases induHtriales. 

a) El sexo masculine. 

1) Aptitudes: 

Los niflos manifiestan mucho interes por la clase de car- 
pinteria, i aumenta mas su alogria cuando pueden hacer ob- 
jetoB de su uso. 

Manifiestan amor por la agricultura, a juzgar por las sicm- 
bras que van aumentando de afto en ailo. 

Los insigniflcantes resultados obtenidos por los mapuches 
en las escuelas indijenas, son debidos tambien al desconoci- 
miento complete de los metodos. 

Mui sabido es que en las escuelas que no existe un metodo 
de ensefianza no hai un desenvolvimiento gradual i sistema- 
tico de la mente del niilo. 

Tal cosa, parece, suceder con las escuelas actuales para 
nifios indijenas; baste decir que si el educador del presence 
aiglo visitase algun estableciniiento, ninguna diferencia en- 
contraria de las llaraadas «escuelas pagadas*. 

En muchas ocasiones la falta de preparacion del maestro 
obliga al casi dejenerado araucano a practicar algun oficio 
sin la pi'evia teoria sencilla i gradual; el indio, al verse de 
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itnproviso frente al trabajo superior a sua f uerzas, se fastidia 
i viene lojica i naturalraente el desaliento i la desercion. 

Al mapuche siempre se le acusa de ser ref ractario a la ci- 
vilizacion, i ademas de mui neglijente i torpe; pero la es 
plicacion de esos eonceptos se hallan en las clases Indus- 
triales. 

S^nie permitido declr que en las escuelas de indios, Sstos 
con su trabajo pagan su alimento 1 su i lavado los grandes, 
siempre que sean aprovechados, su poca educacion. 

Otra causa secundaria por que los resultados de las escue- 
las araucanas misionales son en parte deflcienteS; es la gran 
preponderacia de la enseilanza reiijiosa». 

Se nota, pues, la conveniencia de graduar la enseftanza 
indijena conf orme a sus fines psicolojicos i sociales. 

Al par de iniciar al niflo araucano en la enseftanza rudi- 
mentaria de la lectura, hai que emprender la tarea de for- 
mar sus nuevos caracteres raentales. La labor educativa 
dirijida al infante de sociedad civilizada, es de direccion; de 
construccion, la aplicada al indijena. En esta primera fase 
de la educacion indijena entrarian como trabajos esencia- 
les despertar la atencion que tanto se relaciona con todas 
las f unciones psiquicas; crear la memoria i no los ejercicios 
mnemonicos, que suelen inducir a error acerca del verda- 
dero desarroUo intelectivo del indijena; adiestrar la ima- 
jinacion para descartarla de la exuberancia de ficciones i 
utilizarla en beneficio de las otras facultades; seguir, en su- 
ma, durante todo el curso de la enseftanza la obra de estas 
adquisiciones mentales hasta llegar a educar, en lo posible, 
el raciocinio, el sentimiento i la voluntad. 

El segundo grade del programa indijena comprenderia los 
elementos de ciencias usuales (calculo, sistema m6trico, no- 
ciones de los principales fenomenos celestes i meteoroloji- 
cos, de ciencias fisicas, cultura e hijiene). Conjuntamente a 
los conocimientos anteriores se aplicaria, del modo mas rh- 
pido, la enseftanza agricola para los hombros i profesional 
para los dos sexos. El araucano es agricultor i, por lo tanto, 
no estaria en lo practico perder de vista este hecho capital, 
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que puede considerarse uno de los puntos de arranque del 
progreso economico. 

Un plan do ensefianza araucana para ser complete, exi- 
jiria la fundacion de escuelas esclusivaraente indljenas i 
graduadas en conformidad a los programas especiales. 

No se acomoda bien el joven araucauo en los establecl- 
mientos de niilos nacionales. Se ve ahi en un ambiente hos- 
til a 8U raza, en donde so le convierte on bianco de sarcas- 
mos i burlas, i en donde se obra, se siente i se piensa de tan 
distinto modo que el suyo; se ve aislado, aburrido i en el 
traacurso de algunos raeses piensa en irBO. 

La direccion de estas escuelas se cncargaria a maestros 
indijenas, con preparacion pedagojica suficiente. Cuando so 
encarga a educadores chilenos, los resuUados son lentos, casi 
nulos. No pueden estos atonder la primera fase de esta edu- 
cacion sine en su lengua, incomprensible para el nifto arau- 
cano en este ciclo escolar. 

La observacion acerca de este particular comprucba que 
la tarea de dos meses de un maestro indijena supera a la de 
un aflo deotro que no lo sea (1). 

Operacion previa on este plan do ensefianza es que eJ in- 
dijena adquiera la lengua hablada del pueblo dirijente. La 
tarea resultara difieil si se efectua metodicamente, dado el 
enorme contraste entro los idiomas polisinteticos, como el 
araucano, i los de flexion; pero no sera irrcalizable, porque 
una raza inferior toma de otra que la domina con menorea 
dificultades un conjunto de voces i frases que las instituciones. 

El estudiantc raapuche tendra que hablar castellano pri- 
mero. En seguida podra pensar castellano. Esta lengua pasa 
a ser indispensable elemento de educacion en ol segundo ci- 
clo del progruma, para los desari'ollos suporiores de la facul- 
tad de reflexion. 

Esta adquisicion de idioma, como la identidad de traje, se 
cuenta entre los motives primaries de acercamiento de la 
raza inferior a la superior. 


(1) Dfttos rocojidos por el autor ontre profesorcs de la raza. 
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Adaptable a este plan seria la siguiente graduacion de 
establecimientos de enseflanza araucana. 

l.<> Escuelas comunales dirijidas por un maestro indijena. 
Programa: construccion mental, leer 1 hablar castellano. 
Lecciones en araucano. 

2/' Escuelas rejionales rejentadas por un maestro chileno 
i un ayudante indijena. Programa: nociones de ealculo, sis- 
tema metrico, fisica, cultura, hi jiene, etc., con aplicaciones a 
la agricultura, a la industria u oficios manuales. Castellano 
escrito. lecciones en castellano. 

3.*^ Escuelas superiores profesionales en las provinclas de 
Cautin i Valdivia, con secciones mejor montadas que las 
otras, de agricultura, carpinteria, herrerla, etc. Director 
chileno. 

No tendrian ningun 6xito los establecimientos para mapu- 
ches si no se organizaran en calidad delnternados. El pro 
tector de indijenas de Temuco, don Eulojio Robles, ilustra 
este punto con datos dignos de tomarse en cuenta. 

«A proposito del establecimiento de escuelas para indije- 
nas, debo hacer algunas observaciones sujeridas por el cono 
cimiento que tengo de sus costumbres. 

Si se establecen esternados en los campos, las escuelas no 
tendnin alumnos sino en los primeros dias de su funciona- 
miento, llevados por curiosidad, pero despues o careceran 
absolutamente de ellos o la asistencia seia mui precaria. 
Hai que tomar en cuenta que los indios no viven agrupados 
en cascrios, sino diseminados en vastas zonas i que si bien 
es ciertp que las rucas de los miembros de reduccion empa 
rentados entre si estan mas o menos ceicanas, no seria i)osi- 
bleencontrar un punto contrico para ubicar la escuela, i aun 
encontrada csta situacion ventajosa, no podrian salvarse 
otros serios obstaculos, como los malos caminos i el mal 
tiempo, a lo que hai que agregar todavia, la falta de metodo 
en la vida de individuos no del todo civilizados, que inte 
rrumpen con frecuencia la continuidad que es indispensable 
para el aprovechamiento escolar. 

26 
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Esos colejios deberian ser forzosamente internados. 

Las escuelas de los padres capuchinos alemanes i las de 
los misioneros evanjelicos tienen aluranos, sobre todo los 
primeros, por ser internados, i ademas porque los padres les 
proporcionan ropa i todo lo que necesitan. 

A pesar de esto, los indios no permiten, por lo jeneral, que 
sus hijos' se reeojan a ellos, sino despues de los trabajos pre- 
paratorios de las sierabras, i los retiran para las cosechas, 
muehas veces antes de terminar los cursos anuales. Simul- 
taneamente con la creacion de internados en los campos po- 
dria crearse en las ciudades, anexandolos a algunas escue- 
las piiblicas de los departamentos de Temuco, Imperial, 
Llaima, Traiguen i Caflete. I por esto podria principiarse i 
seria lo mas practice* (1). 

La acertada organizacion de estos colejios Uevaria la con- 
fianza al animo del padre araucano, le inipondria con evi- 
dencia las ventajas de educar a sus hijos. 

Oorao otros pueblos inferiores, los padres raapuches cre- 
yeron en un tiempo que la educacion desviaba a sus hijos 
de toda rectitud de miras, segun su concepto, i que los sus- 
traiaa laaccionde susmayores. Despues laaceptaron todos, 
pero con un fin meramente utilitario i personal: deseaban 
que aprendiesen para que supieran defender las tierras i los 
animales de las artimailas de tinterillos i la arabicion de ve- 
cinos inescrupulosos. Ahora tienen una nocion mas clara de 
la iraportancia de la educacion i ninguno la rehuye, pero la 
postergan por las conveniencias materiales del trabajo del 
hijo en la agricultura. 

fias mujeres se manifiestan mas refractarias: se niegan a 
que sus hijas reciban educacion para que no abandonen su 
hogar ni la «idea mapuche» (2). 


(1) Interesantes son las meiiiorins que anualinoiite pasta al Ministe- 
rio de que depende el protector senor Robles, particulanuente en lo 
([ue- se refiere a la condicion legal del indio. 

(2) Segun la c^spresioii de un cAeiqu ^. al dar infonnes sobre este 
])articular al autor. 


La educacion, con eer un medio eflcaz para la incorpora- 
cion del mapuche a la vida civilizada, no basta por si sola 
para producir un carabio radical i rapido. Se requiere que 
la lei, consultando el ideal social en que ha de rejir, se espe- 
cialice con referenda al indio, no solo en cuanto al rejimen 
de su propiedad i a su condicion civil, sino tambien al esta- 
blecimiento de instituciones i medidas que atiendan a su 
prosperidad econ6mica. 

Reportaria reales beneficios al indijena la organizacion 
del credito agricola. Hoi el producto de sus cosechas pasa a 
manos de avidos especuladores, que le han prestado "trigo 
para la siembra i el consume, o anticipado dinero para sus 
fiestas i gastos de esplotacion. La lei acuerda en otros paises 
a los indijenas laboriosos, a titulo de estimulo, recursos es- 
traordinarios, en animales, utiles de labranza i de construc- 
cion. 

Desenvolver las vias de comunicacion que den acceso a 
sus comarcas, equivale a crear la facilidad de trasportes i 
los cambios comerciales. Excitando el instinto mercantil del 
indio, desaparece su inactividad. 

Protejer el establecimiento de modestas industrias locales 
o sea en el mismo recinto indijena, contribuiria a dar em- 
pleo a las aptitudes que se fueran formando en los colejios 
araucanos e incrementaria ademas el coraercio. Podria tener 
opcion el obrero mapuche a la elaboracion del mobiliario de 
escuelas rurales i a algunas obras de carpinteria i ferreteria 
en puentes i construcciones fiscales. 

Compleraento de este cuadro de reformas que protejerian 
la transformacion del mapuche, es asegurar la correccion de 
la justicia en los litijios en que ellos sean parte i protejer 
sus garantias individuales i sus intereses, con no m6nos celo 
que los del cultivador nacional o del hacendado de influen- 
cias politicas i administrativas. 

El estado social del norte del pais difiere mucho al del 
sur. Aqui las iniciativas suelen tomar jiros inusitados, por- 
que domina en los Animos la idea de la fortuna r&pida. La 
division incompleta de la propiedad, la afluencia de una po- 
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blacion animada de aquel propdsito, favorecen los cheques 
violentos de iutereses encontrados, la improbidad oficial i la 
anarqula de la sociedad, movida de este modo por fuerzas 
desquiciadoras. El menos apto para sostener esta lucha, de 
efectos pasajeros, es el indio; de aqul la necesidad de pres- 
tarle mayor proteccion. 

Protejida la raza indijena i transformadas sus condiciones 
econ6micas i con ellas las de existencia, su mejoramiento 
moral vendrA como consecuencia natural. 

Los caracteres peculiares del araucano se Iran alterando, 
pues en el curso de una o dos jeneraciones mas hasta se bo- 
rrarAn en grade mayor o menor ciertas diferencias protun- 
das de las dos razas. El cruzamiento que antes habia sido 
malo para ambas, dar& en adelante un tipo mejor que los 
anteriores, por las condiciones sociales distintas en que se 
hatork producido. 
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almas de los brujos. - La vida de nltratumba. — Metamorfo- 
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profanos i sagrados. — Influencia del sueiio en las ideas re- 
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